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प्रकाशकका निवेदन 


आशिक और औद्योगिक जीवनसे सम्बन्धित प्रन्‍नो| पर गाधीजीकी 
रचनाओका श्री व्ही० वी० खेर द्वारा सम्पादित यह सकलन प्रकाशित करते 
हुभे हमे वहुत खुशी होती हे। दुनियामे और अपनी पचवर्षीय योजनाओके 
ढारा सरकारने जो औद्योगिक और आधथिक नोति अपनायी है अुसके कारण 
खासकर हमारे देशमे आजकल जिस विपयका वहुत महत्त्व है। अिसलिओे भिस 
अम्नहका अ्रकाशन बहुत समयोचित है और हम आज्ञा करते है कि जिस पुस्तकसे 
आन लोगोकी ओक वडी आवश्यकताकी पूर्ति होगी, जो जिस सम्बन्धम राप्ट्र- 
पिताके विचारों और आदरशोको जानना चाहते है और अनके अनुसार 
योजना करना चाहते है। 

वैसे अिस विपय पर हमारे द्वारा प्रकाबित यह पहली पुस्तक नही है। 
गावी-साहित्यके पाठक जानते है कि अिस विगञाल और महत्त्वपूर्ण विषय पर और 
जिसके विभिन्न पहलुओ पर हम अभी तक काफी पुस्तकें प्रकाशित कर चुके 
है -- जैसे, सेंट परसेट स्वदेशी, खादी क्यो और कैसे, हमारे गावोका पुनर्निर्माण, 
अहिंसक समाजवादकी ओर आदि। जिस सग्रहकी विश्येपता यह है कि यह जिस 
प्रव्नके सारे पहलुओको ओक सुनियोजित क्रमके अनुसार ओक ही पुस्तकमे अुपलब्ध 
कर देता हैं और आअसका सम्पादन* अत्यत योग्यतापूर्वक अैसे ढगसे किया गया 
है कि सामान्यत आधुनिक दुनियाके और खासकर भारतके सामाजिक-आथिक 
और आऔद्योगिक सवार पर गावीजीके विचार हमारे सामने बिलकुल स्पष्ट 
हो जाते हैं। 

पुस्तकके परिश्रमी सपादकने अिस विपय पर गाधीजीके विचारोको ओअेक- 
साथ और सुसम्पूर्ण रूपमें पेश करनेके लिओ जो सामग्री जिकट्ठी की वह वहुत 
ज्यादा थी, जिसलिओ यह ज्यादा अच्छा समझा गया कि असका ठीक ढगसे 
विभाजन कर लिया जाय और असे खडोमे प्रकाशित किया जाय। विद्वान 
सम्पादकने यह कार्य बहुत अच्छी तरह कर दिया है। 

सारी सामग्री अठारह विभागोमे वाट दी गयी है और चुनें हुओ अब प्रत्येक 
विभागमे ओेक निब्चित क्रमके अनुसार रखे गये है । जिसके सिवा, विद्वान सम्पादकने 
ओअक हरूम्वी भूमिका लिखकर जिन सब विभागोकी सारी सामग्रीका सार 


डरे 


ड 


और गाधीजीके विचारोकी ओक स्पष्ट तसवीर दे दी है। ये अठारह विभाग 
आनकी अपयुक्तताके अनुसार तीन खडोमे वाट दिये गये है, जिनकी पृष्ठसख्या 
कुल मिलाकर करीब ८००* हो गयी है। 

पहले खडमे गाधीजीकी आ्थिक और औद्योगिक विचारधाराके बुनियादी 
सिद्धान्तोका विवरण है। जिस पहले खण्डमे सम्पूर्ण समग्रहके पहले चार विभाग 
आ जाते है। 

गाधीजीके अनुसार, स्वदेशी अपने पडोसीके प्रति मनुष्यका कततेव्य बताने- 
वाला सिद्धान्त है। जिस दृष्टिसे देखा जाय तो यह सिद्धान्त मनुष्यके आथिक 
धर्मका निरूपण करता है। आथिक और औद्योगिक सघटनका सही ढाचा, 
आर्थिक सत्ता और अंत्पादनका विकेन्द्रीकरण, खादी और ग्रामोद्योग आदि 
विषयो पर गाधीजीके विचारोका स्रोत यही बुनियादी सिद्धान्त था। गाधीजीके 
दर्शनके जिस व्यापक पहलू और खादी तथा ग॥्रामोद्योग आदि असकी 
निष्पत्तियोका समग्रह सपादकने दूसरे खण्डमे किया है । जिस दूसरे खण्डमे 
अगले सात विभागोका समावेश हुआ है। 

अस समस्याका सारा विवेचन पश्चिमी अुद्योगवादकी पृष्ठभूमिमे किया 
गया है। आजकल हम सव यह स्वीकार करने लगे है कि यह पद्चिमी 

अद्योगवाद आ्थिक जीवन और आथ्थिक सघटनका ओक बहुत ज्यादा केन्द्रीकरणकी 

दिशामे ले जानेवाला सिद्धान्त है। और जिसमे कारणभूत है आवुनिक विज्ञान, 
यत्र-विज्ञान, साम्राज्यवादी व्यापार और व्यवसाय तथा राजनीति। ब्रिटिश 
जासनमे आर्थिक और औद्योगिक सघटनकी जिस प्रणालीका-- जो अपनी 
अनोखी समस्याओको जन्‍म देती है --- हमने काफी अनुभव लिया है। गाधीजीने 
जिन सव समस्याओको भी छुआ है और सत्य तथा अहिसाके अपने जीवन- 
दर्शनके अक हिस्सेके तौर पर सत्याग्रहके अपने अनुपम शस्त्रका प्रयोग 
अन पर किया है। आनके विचारोका यह हिस्सा जिस पुस्तकके तीसरे खण्डमें 
सगृहीत हुआ है, जिसमे वाकी सात विभाग है। 

जिन तीनों खडोमे से प्रत्येकके साथ अुसकी अपनी सूची जोड दी 
गयी है। प्रत्येक खण्डमे पृष्ठोकी गिनती अलग-अलूग हुओ हे। 

सग्रहका यह सारा काम सपादकने शुद्ध प्रेमकी भावनासे किया है और 
जिसमे अनके कुछ कीमती वर्ष ख्चे हुओ हूँ। अुन्होने जिस विपय पर गाधीजीके 


+ नये परिवर्धित सस्‍्करणमें पृष्ठसख्या करीब ९०० हो गयी है। 
यह हिन्दी अनुवाद सितवर १९५९ में छपे नये सस्करणका ही है। 


आशासे प्रकाशित कर रहे है कि हमारे राष्ट्रीय पुनरनिर्माणकी आजकी 
स्थितिमे हमारे लिओ और भेक हैंड तक ढुनियाके छिओ भी... जो, अनजाने 
ही सही, शान्तिकी अर्थ-व्यवस्थाकी खोजमे हे -. यह आुपयोगी सिद्ध होगी ।* 


१५- १-५७ 


ब्कपमपपसपल 0 आम 
“ प्रथम अग्रेजी पस्करणका निवेदन । 


आभार-प्रदर्शन 


' आथिक और औद्योगिक जीवन -- अुसकी समस्याये और हल ' का यह 
पहला भाग गावीजीकी कल्पनाके अहिंसक समाजवादके लक्ष्य ओर अुसके 
मार्गका वर्णन करता हे। दूसरे भागमे गाधीजीकी आशिक शिक्षाओका वर्णन 
है। तीसरे भागमे खेती और अुद्योगसे सम्बन्धित समस्याओं पर अुनके विचार 
पेश किये गये हैं। अुनकी जिन रचनाओमे हमें गाधीजीके तत्सम्वन्धी 
सिद्धान्तोका और जिन सिद्धान्तोको व्यवहारमे कैसे अुतारा जा सकता है तथा 
हमे जिन समस्याओका सामना करना पड रहा हे अओन्हे हल करनेमे अुनका 
प्रयोग की किया जा सकता है, जिस प्रइनका आत्तर भी मिलेगा। सक्षेपमें, 
वे हमे अपने आथिक आदशोकी झाकी भी कराते है और अन्हे मूर्तिमान 
करनेके अपाय भी बताते हैं। 

गाधीजीके अपने लेखोके सिवा, अुनके भाषणों या मुलाकातियोके साथकी 
अनकी वातचीतके दूसरे लोगो द्वारा दिये गये विवरणोका भी समावेश जिस 
पुस्तकमं किया गया है । जिन लेखोके मूल शीपेक हमेशा आअुस-अुस लेखके 
मुस्य वक्‍तव्यको प्रगट नहीं करते थे। वे प्राय अमुक तात्कालिक प्रश्नकी ही 
सुचना करते थे। अत कओ जगह मैने मूल शीर्षक बदल दिये है। 

में श्री शकरलालभाओ बैकरका, जिन्होंने भिस पुस्तकके सकलनमे मेरा 
मार्गदर्शन किया हे, बहुत कृतज्ञ है । गावीजीकी राजनीतिक लडाअियोमे, 
चरखा-प्रचारमे और आनके द्वारा मजदूरोके हितके लिओ किये गये काममे वे 
गाधीजीके अत्यत पुराने और निकटतम साथियोमे से है । वे यंग जिडिया! 
पत्रके पहले प्रकाशक थे । वे अहमदाबादके कपडा-मजदूर सघके सस्थापक- 
सदस्योमे से है और आज भी असके पीछे रही हुओ सच्ची शवित वे ही 
है । गाधीजीने अन्हे अखिल भारत चरखा-सघका पहला मत्री चुवा था। 
जिन पदों पर काम करते हुओ अन्हे गाधीजीके विचारोको समझने और 
आत्मसात्‌ करनेका अद्वितीय अवसर मिला। जिस पुस्तकके लिओं प्रस्तावना 
लिखकर अऑन्होने मुझे बहुत अुपकृत किया है। 

नवजीवन ट्रस्टके व्यवस्थापक श्री जीवणजीभाओ देसाओने मुझे “यम 
शस्िड्िया ” और “ हरिजन ' की फाअलोका अपयोग करनेकी सुविधा दी, आुसके 


७ 


अस्तावचा 


किसी महापुरुषकी महत्ताका सही माप परवर्ती पीढियों पर असके 
जीवन और असके विचारोके प्रभावमे दिखता है। हम गाथीजीको जिस 
कसांटी पर परखे तो हमे यही कहना होगा कि वे युग-पुरुष थे, 
अपने युगके निर्माता थे। समयके साथ आनके विचारोके प्रभावका विस्तार ही 
हुआ हे। भारतमे और दूसरे देशोमे भी अधिकाविक छोग जिन विचारोकी 
ओर आकृष्ट हो रहे है। हमारी राष्ट्रीय और वैदेशिक नीतिका प्रेरणा-स्रोत 
अनकी शिक्षायें ही है। छेकिंन यह भी सच है कि हम अभी भी सर्वोदिय 
समाजकी या सच्चे कल्याण-राज्यकी अनकी कल्पनासे बहुत दूर है। जितिहास 
वतायेगा कि किस तरह हमे अपना यह अद्वेश्य प्राप्त करनेके पहले प्रेरणा और 
मार्गदर्शनकी खोजमें, वार वार अिस महान शिक्षकके ही पास आना पडेंगा। 
ऑन्होने अनेक समस्याओं पर गहराओसे विचार किया था और अनमे से 
कओ पर प्रत्यक्ष प्रयोग भी किये थे। जिन परिणामों पर वे पहुचे अन्हे 
ओन्होने अपने जीवनमें सावधानीके साथ अुतारा था और अपनी विविध प्रवृत्तियोके 
द्वारा प्रभावकारक ढगसे दुनियाके सामने अन्हे पेश किया था। जाहिर है 
कि मनुष्यके बुनियादी सवालों पर अनके ये विचार हमारे लिये बहुत महत्त्व 
रखते है और अनका अध्ययन सबके लिओ अवश्य लाभकारी सिद्ध होगा। 

गाधीजी मूछत कर्म-परायण व्यक्ति थे। सावंजनिक का्यके क्षेत्रमे अुन्होने 
प्रवेश किया तबसे अपने जीवनका प्रत्येक क्षण अन्होने दरिद्-तारायणकी सेवामे 
लगाया। समाजके जिस दलित वर्गके साथ सपूर्ण तादात्म्य साधकर तथा 
घनिप्ठ सपर्क और अनवरत प्रयत्नके द्वारा ओुन्होने अब लोगोकी चेतवाको 
जगाया तथा अन्‍न्हे न्याय और जीवनकी सुख-सुविधाओकी प्राप्तिके लिखे 
कोणिय करनेकी ताकत और हिम्मत दी। वे जीवनकी वास्तविकताओसे 
प्रेरणा ग्रहण करते थे, लोगोकी शक्ति और अनकी कमजोरियोका, धर्मके 
प्रति अुनकी स्वाभाविक रुचिका और सृष्टिके शाइवत नियमोमे आनकी 
निष्ठाका विचार करते थे और जिस तरह अऑन्हे आचार-धर्मके स्वाभाविक 
नियम प्राप्त हुओ थे। वे जीवनको असके समग्र रूपमे देखते ये, खडोमे 
नहीं, और अभिसलिओ अन्होने हमें जीवतके सारे विविष पहलुओ पर नेतृत्व 

है. 
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प्रदान किया है । अपने आश्रमके अन्तेवासियोके लिओे ओन्होनें जो नियम 
निर्धारित किये थे, अनमे हमे अनके वुनियादी आदशोका मर्म मिलता है। 


अनके आ्थिक और राजनीतिक विपयो पर लिखें गये लेखोके अध्ययनसे 
हमे अुनके अत सामान्य विचारोका पता चल जाता हे, जो जीवनके विविध 
प्रशतो पर अुनके मतामतोके मूलमे निहित है। परिस्थितियोके अनुसार वे अुन 
पर कही कम और कही अधिक जोर देते दिखेंगे, लेकिन अनके जिन आवारभूत 
विचारोका स्रोत अेक ही है--पीडित मानवताके प्रति अुनका गहरा और 
सक्रिय प्रेम तथा सत्य और अहिसाके बुनियादी सिद्धान्तोमे भुनकी यह अविचल 
निष्ठा कि अपने अ॒द्ेश्योकी प्राप्तिके लिओे ओकमात्र विहित साधन ये ही है। 


गाधीजी जन्मजात आशावादी थे। और अुनका मानव-प्रेम पापीका 
भी वहिष्कार नहीं करता था। कारण, वे मानते थे कि कोओ भी मनुष्य 
स्वभावसे दुष्ट नही होता, वह सिर्फ अपनी परिस्थितियोका या वातावरणका 
शिकार होता है। अन्होने लोगोको मनुष्यमे रही हुओ वुराओ और भनुष्यमे 
भेद करना सिखाया। जिसीलिओ अन्होने जहा ओके ओर छोगोको विदेशी 
सरकारसे असके अत्याचारोके खिलाफ लडनेके लिओ अत्साहित किया, वहा 
दूसरी ओर शासनाधिकारियोके प्रति आदर और सद्भाव रखना भी 
सिखाया। राजाओ, जमीदारों और अमीरोके प्रति भी भुनका जैसा ही रुख 
था। वे अनके दुरभिमान तथा सत्ता और अधिकारके प्रदर्शनकी कडी टीका 
करते थे, लेकिन अुनके साथ मित्रताका नाता जोडनेमे ओनन्‍्हे कोओ सकोच 
नही होता था। 

लोग अन्हे मुख्यत राजनीतिक नेता, आध्यात्मिक विचारक और रचना- 
त्मक समाज-सुधारकके रूपमे ही पहचानते है । यह वात बहुत कम लोग जानते 
है कि अुयोगों और मजदूरोसे सम्बन्धित समस्याओसे भी अुनका गहरा सम्बन्ध 
रहा था। अिस क्षेत्रमें गाधीजीके योगदानका विदेशोमे छोगोकों वहुत ही कम 
ज्ञान है। यह पुस्तक जिस अज्ञानको दूर करनेमे बहुत अपयोगी सिद्ध होगी। 


सपादकने जिस पुस्तकके तीन खडोमे सामाजिक-आथिक और ओऔद्योगिक 
सवालो पर गाधीजीके विचारोका सकलन करके जनताकी और खासकर 
गाधीजीकी शिक्षाओके अध्येताओकी बहुत कीमती सेवा की है । आन्होने पुस्तककी 
रचना जिस विपयसे सम्बन्धित ग्राधीजीके लेखोके विवेकपूर्ण अध्ययनके वाद 
की हे और वह अुन सव लोगोके लिये बहुत अुपयोगी मार्गदर्शिकाका काम देगी, 
जो जिन सवालोके हलके लिओ गाधीजीसे प्रेरणा ग्रहण करना चाहते है। 
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जैसा कि सपादकने अपनी भूमिकामे कहा हे, “गाधीजीके विचारोके साथ 
अज्ञानके कारण प्राय बहुत अन्याय किया जाता है।” यहा गाधीजीके जिन 
लेखोको व्यवस्थित रूपमे जिस तरह पेश करनेका प्रयत्व किया गया 
जिससे कि जिस विपयके विविध पहलओ पर अनके विचार स्पष्ट रुपसे 
सामने आ जाये और पाठक अन्हे आसानीसे समझ सके। गाधीजी अत्यत 
गतिगील पुरुष ये। आअनके जीवनमे हम निरत्तर विकास करते रहनेका 
गुण देखते हैँ। अुनके विचारोमे समय समय पर परिवतंन हुआ दिखता हे, 
यद्यपि जीवनके बुनियादी सिद्धान्तोमे अुनकी निष्ठामें न तो कभी कोओ 
परिवर्तत हुआ और न अुसमे कभी कमी आयी। जिस सकलनमे लेखोको 
जिस क्रमसे सजाया गया है अुसके कारण अपने जीवन-कालमे विविध 
प्रवत्तियोके दरमसियान ग्राधीजीके विचारोमे होनेवाले जिस विकासको पाठक 
आसानीसे देख सकेगे। 


श्री खेरने अत्यत परिश्रमपुर्वक पाठकोके लिओ गाधीजीके विचारोका यह 
व्यवस्थित सकलन सुलभ कर दिया, जिस बात पर में ओन्हे बधाओ देता 
हु। अनेक वर्षोके छेखो और भाषणोके रूपमें फैती हुओ विपुल सामग्नीमे 
से आन्हीने आवश्यक अशोका विवेकपूर्वक चुनाव किया और फिर अन्हें 
पद्धतिपूर्वक अिस तरह सजाया है कि पाठकोको अन्हें समझनेसे वहुत सहायता 
मिलती है। जिसके सिवा, श्री खेरके जिस परिश्रमके फलस्वरूप हमे अपने 
जीवनके अनेक महत्त्वपूर्ण पहुलुओ पर गाधीजीके विचारोका आओनके अपने 
ही शब्दोमे अक अैसा कीमती सकलून मिल गया है, जिसका हम अयनी आव- 
इयकताके अनुसार जब चाहे तव आसानीसे अुपयोग कर सकते है। अुन सब 
लोगोके लिओ, जो गाधीजीके विचारों और आअनकी शिक्षाओका अध्ययन करना 
चाहते हैं और खास कर आन सामाजिक कार्यकर्ताओके लिओ जो सर्वे-हित- 
कारी न्यायपूर्ण समाजकी स्थापनामे अनुराग रखते है, में जिस पुस्तककी 
सिफारिश करता हू । 


अहमदाबाद, २३-३-५६ शक्तरलाल जी० बेकर 
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“ अंक अन्य कारणसे भी, महात्मा गाधी -- व्यक्तिश मुझे अिस बातका 
पूरा विश्वास है--ओेक महान जैतिहासिक विभूतिके रूपमे पूजे जाय्रेगे। 
वह कारण यह है वे दो अत्यत विभिन्न युगोकी ठीक सधिरेखा पर खडे 
हुओ है। अक ओर तो वे भारतकी सन्‍्त-सम्बन्दी परम्परागत धारणाको 
मूतिमान करते है और दूसरी ओर अुनसे हमे जननेताका भी अत्यत 
आधुनिक और अह्कृष्ट नमूना मिलता है। जिस ह॒द तक अनकी अतिहासिक 
स्थितिकी तुलना जान दि बैप्टिस्टसे की जा सकती है। बहुत सभव हु कि 
मनुष्य भविष्यमे जैसा बननेवाला है, अुसकी अुस भावी स्थितिमे पुराने किस्मके 
अकागी सतका घटताओके निर्माणमे या जितिहासकी रचनामे विशेष स्थान 
नहीं होगा। भावी मनुष्य सपूर्ण मनुष्य होगा, जिसमे आत्मतत्व और जड 
तत्त्वका सतुलन होगा। लेकिन जिस नये मसनुष्यके लिओ अभीष्ट परिस्थि- 
तियोका निर्माण दोनो युगोके सधिस्थल पर आसीन गाधी जितना कर रहे 
है, अुतना कोओ अन्य नहीं।” * 


--+ काभुण्ट हरमात केसर्रलिग 


गाधीजी ओक जटिल और अनवूझ् पहेली थे। वे सन्‍्त भी थे और जन- 

नेता भी ये । किसी अक व्यक्तिमं सत और जननेताका यह सम्मिश्रण 
अविश्वसनीय मालम होता है, लेकिन गाधीजी तो अद्भुत थे और यह अविश्व- 
सनीय सम्मिश्रण वे सचम्‌च सिद्ध कर सके थे! विविध धर्मोके लम्बे जिति- 
हासमें सामान्यत यही माना जाता रहा है कि आध्यात्मिक मूल्य साधुओ और 
सनन्‍्यासियोकी ही चिंताका विपय है, और छोगोको अनकी खास परवाह 
नही करती है। लोगोका परम्परागत विश्वास यही रहा है कि धर्मका 
क्षेत्र अलग है और व्यवहारका अछग है, दोनोमे कोओ पारस्परिक सम्बन्ध 
नहीं है । गाधीजी शायद पहले औअतिहासिक व्यक्ति थे जिन्होंने जीवनके 
थित दो महत्त्वपूर्ण क्षेत्रोके जिस कृत्रिम विभाजनकों चुनौती दी। अन्होने 
सामान्य दनियादारीके जीवनमें आध्यात्मिक मूल्योका सचार किया और जुनकी 


# ओस० राधाकृष्णन्‌ द्वारा सम्पादित महात्मा गाधी -- भेसेज भेण्ड 
रिफ्लेक्शन्स ऑन हिज लाजिफ ओण्ड वर्क (जा, ओलेन ओण्ड अनविन), 
पृ० १६९ | 
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स्थापनाका प्रयत्व किया। लछोकमान्य तिछूक जैसे महाच विद्वान और चोटीके 
नेता भी धर्म ओर व्यवहारकों अलग-अलूय माननेवाली असी पुरानी दृष्टिके 
समर्थक थे। जिससे सिद्ध होता है कि परम्परागत विश्वासोकी जड कितनी 
मजबूत होती है और वे कितनी मुश्किलसे मिटते है। जाहिर है समाजमे यह 
बुराओ बहुत गहरी पैठी हुओ है। लोकमान्य तिलुकके क्षिस कथत पर 
पक्के “संजनीति दुनियादारीके व्यवह्रमे निपुण दुनियादार छोगोका विषय है, 
साधुओका नहीं ” छोकमान्यकी आलोचना करते हुओ गाधीजीने लिखा था 


“लोकमान्यके प्रति पृणे आदरका भाव रखते हुओ, में यह कहनेका 
साहस करता हु कि यह विचार कि दुनिया साधुओके लिओ नहीं है 
बौद्धिक आल्स्यका द्योतक है। सब धर्मोकी सारभूत शिक्षा यही रही 
है कि पुरुपार्थवा विकास करो और पुरुपार्यका ओकमान्र अर्थ है -- 
साधु वननेके लिख, शब्दके पूरे अर्थमें सज्जत बननेके लिओ, तीजत्न 
प्रयत्त। और अन्तमें जब मैने वह वाक्य लिखा जिसमें यह कहा 
गया था कि लोकमान्यकी मान्यताके अनुसार तो राजनीतिमे जो भी 
किया जाय सब आचित ही है, अुस समय मेरे मनमे अनके द्वारा 
अकसर व्यवहृत यह आुक्ति थयी-- शठ प्रति झाठयम्‌ '। में मानता 
हु कि यह आक्ति अक अनिष्ट नियमका विधान करती है। और मैं 
तो यह आज्ञा करता हु कि अपनी विचक्षण वुद्धिके बल पर छोकमान्य 
स्वयं ही ओक दार्गनिक प्रवव लिखकर जिस नियमकी असत्यता 
सिद्ध कर दिखायेगे और जिस तरह अपने देशवासियोकों चकित 
तथा प्रसन्न कर देंगे। जो भी हो, 'जठ प्रति शाठयम्‌ ' के नियमके 
खिलाफ में अपना तिहाओ सदीका परखा हुआ अनुभव रखता हू 
ओर कहता हू कि सच्चा नियम झाठ प्रति झाठ्यम्‌ नहीं, शठ 


प्रत्यपि सत्यम्‌ ' हैं। * 


# थग अडिया, २८-१-/२० “बढ प्रति गाठबम्‌ ' का अर्थ है-- 
श़ठके प्रति शठताका ही व्यवहार होना चाहिये । जिसके खिलाफ गाधीजी ' शठ 
प्रत्यपि सत्यम ” यानी गठके प्रति भी सत्यके ही व्यवहारकी हिमायत करते है। 

धम्मपदकी नीचे दी जा रही गाथाओमे भगवान वुद्धने भी यही विचार 
प्रगट किया है 

न हि वेरेन वेरानि सम्मच्तीवब कुदाचन। 
अवेरेन च सम्मन्ति अेस धम्मो सनन्‍तनों ।। 
अक्कोधेन जिने कोध असायु साथुना जिने। 
जिने कदरिय दानेत सच्चेतालिकवादिन || 
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व्यावहारिक आदशेवादी . अपर दिये गये आुद्धरणसे पाठकके मन पर 
जैसी छाप नही पडनी चाहिये कि गाधीजी स्वप्नसेवी थे या कि आदर्शकी 
कल्पनाओमे विहार किया करते थे। जैसा मान लेना विलकुल गरूत होगा। 
_गाधीजी स्वप्नसेवी कदापि नहीं थे। अुनका दावा था कि बे व्यावहारिक 
_आवर्भबादी है।/ 7 किक 
गाधीजीके विचारोके बारेमें अज्ञान * गाधीजीके विचारोके साथ अज्ञानके 
कारण प्राय बहुत अन्याय किया जाता है। विविध विपयो पर गाघीजीके 
मतामतोके बारेमे अधिकाश लोगोकी धारणाये बहुत अस्पष्ट है। यह अज्ञान 
सामान्य लोगो तक ही सीमित हो, सो वात नहीं, वह विद्वान माने जाने- 
बालोमे भी पाया जाता है। जिस स्थितिका कारण गाधीजीकी शिक्षाओंके 
वैज्ञानिक अध्ययनका अभाव है। 


गाधीजीके विचारोक्ते अध्ययनक्ी सही पद्धति. गाधीजीकी शिक्षाओके 
वैज्ञानिक अध्ययनकी सही पद्धति यह होगी कि अनके वचनों या लेखोको 
समयानुक्रमके अनुसार जिकट्ठा किया जाय और अओन्हे आुत परिस्थितियोके 
साथ जोडा जाय जिसमे वे कहे गये अथवा लिखे गये थें। जिस तरह 
हम हरजेक वचतकों ओसके आचित सदर्भमे देख सकेगे। जिस पद्धतिका 
अनुगमन किया जाय, तो हम जान सकेंगे कि किसी विषय पर अनके 
विचारोमे समयके साथ कैसा और कितना परिवतेन हुआ है। अनेक ओुदा- 
हरणोमे हम देखेंगे कि भुतके विचारोमे कोओ विशेष परिव्तेन नहीं हुआ 
है। दूसरी ओर हम यह भी देखेंगे कि अमुक शब्दोके आशयमे तो अुन्होने 
थोडा-बहुत फर्क किया है, किन्तु आुनके बुनियादी विश्वास ज्योके त्यो 
कायम रहे है। 
गाधीजी जैसे _किसी भी महापुरुषकी शिक्षाओमे हमें जेक विशेषता 
और भी दीखती है । आनका जेंके हिस्‍सा तो अँसा होता है जो सारी. 
मानव-जातिसे सम्बन्ध रखता है और स्थायी होता. है और दूसरा हिस्सा 
अस समय-विशेषकी परिस्थितियोसे सवधित होता है और अस्थायी होता 
“है । हमें चाहिये कि हम अुनकी शिक्षाओके जित स्थायी और अस्थायी 
हिस्सोकी अलूग-अलग रखे, ताकि आुनके तुलनात्मक महतत्त्की कीमत हम 
सही सही आक सके । गाघीजीकी शिक्षाजके जिन दो पहलुओके फर्क पर 
हम बादमे और ज्यादा विचार करेगे, खासकर आुतके आश्थिक विचारोके 
सिरूसिलेमे जो कि भारतकी बीसवी सदीकी परिस्थितियोसे विशेष तौर पर 
सम्बन्धित थे । 


4 यंग मिडिया, ११-८-२० 


२० आर्थिक और आऔद्योगिक जीवन 
गांधीजीके आद्शंवादकी विशिष्टता 


अुनके आवशेवादके मुख्य खतोत - यहा हम गावीजीके आदशेवादकी 
विशिष्टताका विश्लेषण करेगे। अुनके घामिक विचारोमे अथवा सामाजिक, 
राजनीतिक और आर्थिक क्षेत्रोसे सम्बन्धित अुतके आदर्शवादमे सर्वत्र हम कुछ 
सामान्य सिद्धान्त पाते है। सक्षेपमे ये सिद्धान्त जिस प्रकार है। 


आदर्भ अपने अतिम रूपसे तो यूक्लिडके विन्दुकी तरह -- जिसे कोओी 
मनुष्य अकित ही नहीं कर सकता--ओक कल्पनाकी वस्तु है। अर्थात्‌ 
यूक्लिडके अुस विन्दुकी तरह आअुसे भी मूर्ते रूपमे पाया नहीं जा सकता। 
यही विचार किसी अग्रेजी कविकी जिस पक्तिमे प्रगट हुआ है 


# 0 गधाड गद्वणा शाण्पोत ७०66व९॑ धरा हाव80, 
फ्राइह जवां ॥8 प्रद्एशा ई07? 7 


आदर्शंका निश्चय करनेके वाद हमारा कर्तव्य है कि हम आसे अपनी 
गक्तिके अनुसार आचरणमे अुतारे। आदर्ण अप्राप्प होता है, जिसलिजे जैसा 
नही होना चाहिये कि हम बुसे पानेकी कोशिग ही नही करे। रास्ता कठि- 
नाजियोसे घिरा हुआ हो तो भी हमे अपने मनुष्यत्वकी रक्षाके लिझें अत पर 
चलनेकी कोशिश तो करनी ही चाहिये। यही पुरुषार्थ है। आनन्द प्राप्तिमे 
नहीं, प्रयत्वमें है। / आजा और अुत्साहके साथ यात्रा करते रहना लक्ष्य पर 
पहुच जानेसे कही ज्यादा अच्छा है।” हमें अपने सावनोकी और अुनके 
अधिकाधिक अुपयोगकी चिन्ता करनी है। लक्ष्यकी ओर हमारी प्रगति ठीक 
अुतती होगी जितनी हमारे साधनोकी बुद्धि होगी। यह रास्ता लम्बा मालृम 
होता है, परन्तु वस्तुत वह सबसे छोटा सिद्ध होता है। 


अपनी अनन्तताके कारण आदर्श, ज्यो ज्यों हम भुसकी ओर बढते है 
त्यों त्यो, हमसे दूर हटता हुआ मालूम होता है। छेकिव हमे यह याद रखना 
चाहिये कि रात ठीक अरुणोंदयके पूर्वी सवसे ज्यादा अधेरी होती है। यदि 
हम सही प्रयत्न करे, तो हम अपने आदर्णकी दिश्ा्में काफी दूर तक वढ़ 
सकेगे और यह प्रगति ही वास्तविक प्रगति होगी। 


सनष्यके स्वन्ञावकी मर्पादायें - जब गाधीजी हमें आदर्णसे चिपटे रहनेकी 
सलाह देते है, तव क्या वे मनुष्यके स्वभावकी भर्यादाओका पूरा खबाछ करते 
है? या वे मनुष्वके स्वभावके विषयमे अपनी कल्पित और चूठी आशाओको 


हक नि उतार ४ (5 
# मनुष्यके हाथकी पहुच अुसकी मुद्ठीकी पकडसे कही ज्यादा बडी 
होनी ही चाहिये। अन्यथा स्वगेका क्या आुपयोग है? 
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ही पकडे रहते हैं। जिस सवारू पर अुनका ससन्तव्य अुतके ही दाज्दोमे जिस 
प्रकार हे 


“ यह वात सच है कि बहुत वार छोगोने मेरे साथ दगावाजी 
की हे । बहुतोने मुझे धोखा दिया है और कितने ही कच्चे सावित 
हुओ हैं । लेकिव अनके ससगे पर मुझे पछतावा नहीं हे। क्योकि 
जिस तरह मैं सहयोग करना जानता था, असी तरह असहयोग करता 
भी जानता था । जिस दुनियामे रहने और बरतनेका सबसे ज्यादा 
अमली और गौरवपूर्ण तरीका यही है कि छोग जो मुहसे कहे 
आअुस पर विश्वास करें---जब तक कि अुसके खिलाफ पक्के कारण 
आपके पास न हो।” * 


व्यक्ति और प्रणालीमें भेद * भनुष्यके स्वभावमें गाघीजीको सच्चा विश्वास 
था। अत्यत कसौटीकी घडियोमे भी आुनका यह विश्वास कभी विचलित 
नही हुआ । मनुष्यकी बुनियादी अच्छाओमे अनकी पूरी निष्ठा थी और जिस- 
लिओ वे किसी भी मनुष्यको अद्धारके परे नही मानते ये। अुनका कहना था कि 
अन्याय करनेवाला अकसर किसी दृषित प्रणालीका पुर्जा या परिस्थितियोका 
शिकार-मात्र होता है। जिसलिओ हमें मनुष्य और प्रणाछीमे भेद करता चाहिये | 
अन्यायीको झनत्रु मानना अुचित नहीं हे। अुसे न सिर्फ समझा-बुझाकर बल्कि 
जरूरत हो तो अहिसक असहयोगके द्वारा सही रास्ते पर छाया जा सकता 
है। अन्यायीके हृदयमे अपना दोष देखने और अुसे पश्चात्तापके आसुओ द्वारा 
धो डालनेकी बुद्धि जगानेके जिस प्रयत्नमे यह जरूर सभव है कि हमें खुद 
काफी कष्ट सहना पडे। लेकिन यदि हम कष्ट सहनेके लिये तैयार हो, 
तो नि£व्चय है कि अहिसक असहयोग व्य्थे नहीं जायेगा। मिसलिओें जरूरत 
दूषित प्रणालीका नाश करनेकी है, व्यक्तिका नाश करनेकी नहीं। जैसा 
किया जाय तो विपक्षी हमारा शत्रु नहीं बनता और मिस वातकी काफी 
गूजाअिन रहती है कि हम न केवल अुसका हृदय जीत छे, वल्कि वह 
सामान्य लक्ष्यकी प्राप्तकि लिओे हमारे साथ काम करनेके लिओ भी राजी 
हो जाय। 

मनुष्यके स्वभाव श्रद्धा गाधीजीने श्री जयप्रकाश नारायणको, जिन्होंने 
गाधीजीके सामने भारतीय आजादीकी अपनी तसवीर विचारार्थ पेश की थी, 
जो जवाब दिया था आसमे मनुष्यकी बुनियादी अच्छाओ और अहिंसक 
साधनोकी अमोघ क्षमतामे अुनकी अमिट श्रद्धा बहुत अच्छी तरह प्रगद 
हुओ हे! गाघीजीने लिखा था 


/ # हिल्दी तवजीवन, १-१-२५ 


२२ आथिक और आऔद्योगिक जीवन 


“शायद श्री जयप्रकाशकों यह विश्वास नहीं है कि राजा 
लोग स्वेच्छासे अपनी निरकुशताका त्याग कर देगे। मुझे यह विश्वास 
है। श्रेक तो जिसलिओें कि वे भी हमारी ही तरह भले आदमी हैं, 
और दूसरे जिसलिओं कि मेरा शुद्ध अहिसाकी अमोघ शक्तिमे सम्पूर्ण 
विश्वास है।  * 


मनुष्यके स्वभावमे हमारी श्रद्धा आुत्पन्न हो अुसके पहले हमारी श्रद्धा 
अपने-आपसे और अपने ध्येयमें होनी चाहिये। गाधीजीको अपने-आपमें और 
अपने ध्येय पूरी श्रद्धा थी, जिसमें किसे सदेह हो सकता है?” परवर्ती 
घटनाओने सिद्ध कर दिया है कि अुनकी यह श्रद्धा कितनी सही थी। हमने 
अपनी आखोके सामने ही यह देखा कि राजाओने स्वेच्छापूषंक अपनी सत्ता 
जनताके चुने हुओे प्रतिनिधियोको सौप दी। ओक विदेश्षी प्रवासीने अुनसे अपनी 
भेटके दरमियान जब अुनसे पूछा कि वे क्या जैसा मानते है कि अुनके अहिसक 
आन्दोलनके फलस्वरूप अग्नेज भारतको श्ान्तिपुर्वकं छोडकर चले जायेगे, तो 
ओन्होने दृढतापूर्वक अुत्तर दिया कि हा, मैं जैसा मानता हू । प्रश्नकर्ताने फिर 
पूछा, “ आपके जिस विश्वासका आधार क्‍या है? ” गाधीजीने जवाब विया, 
“ ओऔर्वर और असके न्यायमें मेरी निष्ठा ही मेरे जिस विश्वासका आधार 
है। » गाधीजीने अपने जीवन-कालमे ही हथियारको छुओ बिना भारतकी 
आजादी प्राप्त कर छी। अग्रेज शासक भारतीयोके हाथमे शासन-सत्ता 
शात्तिपुर्वक सोपकर भारतसे विदा हो गये। ये तो केवल दो ही अदाहरण 
हैं। लेकिन याधीजीका जीवन असे असख्य अदाहरणोसे भरा पडा है, जिनमें 
हिसावी वृत्तिके दुनियादार आदमीको अुनका व्यवहार मूर्खताकी हद तक 
दुस्साहसपूर्ण माल्म होगा। लेकिन सत्य यह हे कि क्वचित्‌ ही कोओ प्रसंग 
अैसा हो जिसमें गाधीजीको अपने प्रयत्नमें सफलता न मिली हो। जो भी 
आदमी भारतके हाछके जितिहासके पृष्ठ शुलटेगा अुसे जिस कथनकी सचाओके 
चाहे जितने प्रमाण मिल जायेगे। 

गाधीजी अहिसामें मानते थे, लेकिन वे जिस तथ्यको स्वीकार करके 
चलते थे कि मनुष्य अपूर्ण है। यदि कोओ कमजोर आदमी हमारे साथ 
कदम मिलाकर न चल सकता हो और पीछे रह जाता हो, तो यह जरूरी 
हो जाता है कि अुसकी कमजोरीका खयाछ किया जाय। लेकिन सिद्धान्तों पर 
कोओ समझौता कैसे हो सकता है ? सिद्धान्तो पर तो चट्टानकी तरह दूंढ ही 
रहता होगा । जिसके सिवा, वुराओके साथ 'भी कोओ समझौता नहीं हो 
सकता | लेकिन भनुष्यकी कमजोरियोका खयाल करके किंचित्‌ विवेक अवध्य 


* हरिजनसेवक, २०-४-४० 
>४ हरिजन, १३-२-३७ 


भूमिका रश्३े 


रखना चाहिये। सिद्धान्तोके वारेमे किसी तरहकी शिथिलताकी सलाह नही 
दी जा सकती और न असे प्रोत्साहन ही दिया जा सकता हे, किन्तु साथ ही 
हमे यह भी देखना होगा कि किसी भी छोटी वातको सिद्धान्तका दर्जा न 
दे दिया जाय। समझौतेके लिजे गाधीजी जिन ञतोंका होना आवश्यक मानते 
थे, भुन पर निम्नलिखित अआद्धरणसे काफी प्रकाश पडता है 


“सच तो यह है कि जीवन जैसे समझोतोसे ही वना हुआ होता 
है। चूकि अहिसा अत्यत विशुद्ध और नि स्वार्थ प्रेम ही है, अिसलिओे 
अुसमें अकसर जैसे समझौते आवश्यक भी होते है। अलबत्ता, भुसकी 
कुछ छर्तें हैं जितका पालन अवश्य होना चाहिये। हम जो कुछ 
कर रहे हो अुसमे कोओ स्वार्थ, भय या असत्य नहीं होना चाहिये 
और असमें हमारा लक्ष्य अहिसाकी ओर अविकाधिक वढनेका ही होना 
चाहिये। यह समझौता स्वाभाविक यानी स्वेच्छा-प्रेरित होना चाहिये, 
वाहरसे लादा हुआ नहीं।” * 


गाधीजीका राजनीतिक आदर्शवाद हम गाधीजीकी स्वराज्यकी 
कल्पनाका विश्लेषण करे असके पहले अनके राजनीतिक आदर्दवादका मुल्य 
स्रोत समझ लेना अुपयोगी होगा। गाधीजीके राजनीतिक गुरु गोपाल कृष्ण 
गोखलेने भारत-सेवक-समाजके सविधानकी प्रस्तावनामे, जो कि ओन्होने १९०५ 
में लिखी थी, सार्वजनिक जीवनमें आध्यात्मिक मूल्योकों दाखिल करनेकी 
आवश्यकता प्रगट की थी। अन्होंने अिस बात पर जोर दिया था कि देशकी 
सेवा अुसी निष्ठासे की जानी चाहिये जिस निष्ठासें धर्मकी सेवा की 
जाती है। गोखलेकी यह परम्परा अनके शिष्यने जारी रखी। गाथीजी राज- 
नीतिमे क्यो पडे--जिस प्रइनका अत्तर गावीजीके अपने शब्दोमें जिस 
प्रकार है 


“जैसे सर्वव्यापी सत्यनारायणका साक्षात्कार करनेके लिओ 
मनुष्यके मनमे छोटेसे छोटे प्राणीके प्रति अपने ही जैसा प्रेम होता 
चाहिये । और जो मनुष्य जिसकी आकाक्षा रखता है वह जीवनके 
किसी क्षेत्रसे बाहर नहीं रह सकता। जिसी कारणसे मेरे सत्यप्रेमने 
मझे राजनीतिक क्षेत्रमे घसीट लिया है, और में विना किसी सकोचके 
किन्तु पूरी नम्नताके साथ कह सकता हू कि जो लोग यह कहते है 
कि धर्मका राजनीतिके साथ कोओ सबब नही है वे नहीं जानते कि 
पर्मका क्‍या अर्थ है। 





# हरिजन, १७-१०-३६ 
> आत्मकथा (अग्रेजी), पृू० ६१५, १९४८। 


रे ०» आथिक और ओऔद्योगिक जीवन 


धर्म और राजनीति: धर्म और राजनीतिको जेक-दूसरेसे अछूग नहीं 
किया जा सकता। आओनतमे अटूट सम्बन्ध है । धर्मके बिना राजनीति निर्जीव 
हो जायगी। धर्मके अभावमे राजनीति खोखली और निर्क होगी 


“ मुझे जिस नाशवान अहिक राज्यकी कोओ अभिलापा नही है। 
में तो औद्वरीय राज्यको पानेका प्रयत्त कर रहा हु। वह है मोक्ष | 
मेरे लिझे तो मुक्तिका मार्ग है अपने देशकी और असके द्वारा मनुष्य- 
जातिकी सेवा करनेके लिओ सतत परिश्रम करना। मैं ससारके भूत- 
मात्रेसे अपना तादात्म्य कर लेना चाहता हु। मैं गीताकी भाषपामें --- 
'सम शझत्रौ च मित्रे च! हो जाता चाहता हु । जिस प्रकार मेरी 
देशभक्ति और कुछ नही अपनी चिर मुक्ति और शातिके देशकी मजिलूका 
अक विश्वाम-स्थान है । जिससे यह मालूम हो जाता है कि मेरे 
नजदीक घमंशून्य राजनीति कोओ चीज नहीं। राजनीति धर्मकी अनु- 
चरी है। धर्महीत राजनीतिको भेक फासी ही समझिये। बह आत्माका 
नाग कर देती है।* 
ओक विदेशी ओसाओ नेताने, जो दिसम्बर १९३८ में गाथीजीसे चर्चा 

करनेके लिओे यहा आया था, आअनसे पूछा था कि भारतके लिओ आपने जो 
काम किया है अुसमे आपका मुख्य प्रेरक हेतु क्या था? वह राजनीतिक 
था या सामाजिक या धार्मिक ? ग्राधीजीने जवाब दिया -- “ विशुद्ध धामिक । / 
यही प्रश्न अुनसे स्व० श्री माटेग्यूनें किया था, जब वे ओक राजनीतिक प्रति- 
निवि-मडलके साथ अनसे मिले थे। ओनन्‍्होने आइचर्य व्यक्त करते हुओ पूछा, 
“आप तो समाज-सुधारक है, आप राजनीतिकी जिस भीड-भाडमे कैसे 
आ पहुचे? ” ग्राधीजीने जवाब दिया कि आअनका राजनीतिमे आ पडता 
अुनके समाज-सुधार कार्यका ही विस्तार है। ओुन्होने कहा कि जब तक 
में सारी मानव-जातिके साथ ओकात्मता सिद्ध न ककू तब तक में घामिक जीवन 
नहीं बिता सकता और मानव-जातिके साथ ओकात्मता स्थापित करनेके लिओे 
यह जरुरी है कि में राजनीतिमे भाग लू। आज मनुष्यकी सारी प्रवृत्तिया 
मिलकर अविभाज्य हो गजी है। सामाजिक, आथिक, राजनीतिक और 
धार्मिक कार्योको ओक-दूसरेसे बिलकुल अरूग नहीं किया जा सकता । मै 
मानव-सेवासे भिन्न किसी धर्मकों नहीं जानता। मानव-सेवा ही दूसरी सारी 
प्रवृत्तियोको नैतिक आधार प्रदान करती है। मानव-सेवाका लक्ष्य न रहते पर 
ये सारी प्रवृत्तिवा निरावार हो जायेगी और जीवन अर्थहीव शोरगुरुका 
रूप ले लेगा।> 


_ & हिन्दी नवजीवन, ६-४-२४ 
> हरिजन, २४-१२-३८ 


धर्मका अर्थ: यहा धर्म गब्दका अपयोग गाश्वत मूल्योके अर्थमें किया 
गया हे, विविध वर्मोकी रूढ मान्यताओके अर्थमे नहीं। धामिक मामलोमें 
गाधीजीकी दृष्टिकी अुदारता और मनकी परमत-सहिप्णुताकी वात सुप्रसिद्ध 
है। वे औब्बरकों सत्यके सपमे ही पहिचानते थे। धर्मका अर्थ हे मनुष्यके 
द्वारा अतिमानुपी नियामिका शक्ति या और्वरका स्वीकार। ओश्वरसे 
गावीजीका क्‍या तात्पर्य था? 


“४ अगर मानव-वाणीके छिओ ओरवरका सपूर्ण वर्णन करना सभव 
हो, तो में क्रिस निग्चय पर पहुचा हु कि ओच्वर सत्य है--सत्य 
शब्द ही अुसका सर्वोत्तम वाचक है। परतु दो वर्ष पूर्व मैं ओके कदम 
और आगे बढा, मैने कहा कि न केवल ओब्वर सत्यरूप हे, वल्कि सत्य ही 
ओव्वर है। ओऔब्वर सत्य हे और सत्य ही ओऔदर्वर हे, भिन दोनों 
वचनोके सूक्ष्म भेदको आप समझ लेगे। जिस नतीजे पर मै सत्यकी 
पचास वर्पकी दीर्घ, अनवरत ओर कठिन खोजके बाद पहुचा हू। जिसके 
वाद मुझे पता चला कि सत्य तक पहुचनेका निकट्तम मार्ग प्रेम है। 
परतु मैने यह भी पाया कि कमसे कम अग्रेजी भाषामे 'छूव” (प्रेम) 
शब्दके अनेक अर्थ हैं और विकारके अर्थमे मानव-प्रेम तो अक मलिन 
चीज है जो मनुष्यका पतन करती हे। मैने यह भी देखा कि अहिसाके 
अर्थमें प्रेमके पुजारियोकी सस्या दुनियामे लिनीगिनी ही है। परतु सत्यके 
बारेमें दो अर्थ नही हैं और नास्तिको तकने सत्यकी आवश्यकता या 
गक्ति स्वीकार की हे। परच्तु सत्यको दृढ़ निकालनेकी अपनी 
लगनमे नास्तिकोने ओऔश्वरके अस्तित्वसे भी अिनकार करनेमें सकोच 
नहीं किया है और अपने दृष्टिकोणसे ओन्होने ठीक ही किया है। 
जिस तरह सोचते हुओ मेरी समझमे आया कि ओऔदर्वर सत्यतूप है 
यह कहनेके वजाय मुझे यह कहना चाहिये कि सत्य ही ओऔरवर हे। * 
ओऔरश्वरकी अपनी कल्पना ऑन्होने अआपर्युक्त शब्दोमे समझायी है। 

अुतकी धामिक भाववाकी मौलिकता और प्रगल्भता जिस अआद्धरणके प्रत्येक 
जब्दसे टपकती है। 


स्वराज्य 


अनकी कल्पनाका स्वराज्य : गाधीजी ब्रिटिश साम्राज्यके अक राजभकत 
नागरिकसे ओक राजद्रोही---और अैसा राजद्रोही जो जिस वातका प्रचार 
करता था कि ब्रिटिण शासन ही भारतके राजनीतिक, आथिक, सामाजिक, 
और सास्क्ृतिक नाञके लिओ अत्तरदायी है -- कैसे वन गये, जिस वातकी कहानी 
2 कल रिलीज कर 


* सत्य ही ओऔब्वर है, पृ० १३, १९५९। 
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जिस देशका हालकका बितिहास जाननेवाले जानते ही हैं। जिस स्वराज्यको 
लाने और जिसका निर्माण करनेके लिओ अन्होने अपना सारा जीवन लगाया 
वह नकारात्मक नहीं था। स्व॒राज्यकी अनकी कल्पना महज यह नही थी 
राज्यकां अुनकोी कल्पना महज यह नहीं थी 
कि सत्ता विदेशियोके हाथसे भारतीयोके हाथमें आ जाय। यह तो अनके 
रैंप बा 7 दा जय कोडल उज्रदक बाल लोग जानते हैँ कि 
१५ अगस्त, १९४७ को जब ब्रिटिश ञञो प्रतिनिधिने शासनकी 
वागडोर भारतकी राष्ट्रीय सरकारको सौपी आस समय सारा राष्ट्र तो 
आजादीका आओत्सव मना रहा था और खुगीसे नाच रहा था, पर वर्धाका सत 
दुखी मनसे किन्तु अत्यत बीरतापूर्वक अपती सारी शक्ति देशभरमे फैली 
हुओ साम्प्रदायिक द्वेपाग्तिको बुझानेमें छगा रहा था। 
स्व॒राज्यका अर्थ: स्वराज्य समाजकी अुस स्थितिका नाम है, जिसमे 
जनता अपना शासन स्वय करना सीख लेती है। जिस स्वराज्यका अनुभव 
हरथओक व्यक्तिको होना चाहिये 
४ स्वराज्यका असछी मतलव आत्म-सयम है। आत्म-सयम वही 
रख सकता है, जो सदाचारके नियमोका पालन करता है, किसीको 
धोखा नही देता, सत्यका त्याग नही करता और अपने माता-पिता, 
पत्नी, वच्चो, नौकरों और पडोसियोके प्रति अपना फर्ज अदा करता 
है। असा आदमी भले कही भी रहे, स्वराज्यका सुख भोगता है। 
जो राज्य वडी सख्यामे जिस तरहके भले नागरिकोके होनेका गे कर 
सकता हे, वह स्वराज्यका अपभोग करता है।” * 
गाधीजीके स्वराज्यकी नींवका पत्थर -- व्यक्ति गाधीजीके स्वराज्य- 
€पी भवनकी नीवका पत्थर व्यक्ति है। अुसे चाहिये कि वह अपनेको अच्छा 
नागरिक बननेकी तालीम दे और असके लिओझेे आवश्यक योग्यताओका अपनेमें 
विकास करे, तभी वह स्वराज्यका छाभ आठा सकता है। समाज व्यक्तियोका 
समूह है। समाज शासनके छिओे और कानूनका पालन करवानेके लि 
राज्यकी स्थापना करता है। जिस राज्यमे अच्छे नागरिक वडी ससख्यामें मौजूद 
हो वही स्वराज्य भोगनेका दावा कर सकता है। स्वराज्य तभी कायम रखा 
जा सकता है जब कि राज्यमें अऔसे देशभक्त नागरिकोकी वहुसख्या मौजूद 
हो, जो अपने हितकी तथा और दूसरी सारी चीजोकी तुलनामें देशके हितको 
ही सर्वोपरि महत्त्व प्रदान करते हो।» जैसी स्थिति न हो तो राजनीतिक 
स्वतत्रताके होते हुओ भी आन छोयोको स्वतत्र नहीं केहा जा सकता। 
७ गशाधीजी, ओ पैराफ़ेज़ ऑफ रस्कित्स 'अन्दु दिस छास्ट' के 
“कक्‍लुजन नामक अध्यायसे, पृ० ६५॥ 
> यग लबिडिया, २८-७-२१ 
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राजनीतिक स्वतत्रताका महत्त्व कम है, जैसी वात नहीं है। गाधीजी 
जिस वातको खूब समझते थे कि राजनीतिक आजादी तो होती ही चाहिये। 
किसी ओक देशका दूसरे देश पर राज्य करना गलत है और विदेशी शासन 
जेक असह्य वुराओ हे। जिसलिओं वे भारतके लिओ राजनीतिक आजादी 
अवश्य चाहते थे। लेकिन वे यह भी समझते थे कि अग्रेजोके भारत छोड 
देने मात्रसे जादूकी तरह यहा सुखकी वर्पा नहीं होने छगेगी। य्रोपकी 
हालतने ओनन्‍्हे सावधान कर दिया था। आऑन्होने समझ लिया था कि केवल 
राजनीतिक आजादी मिल जानेसे असी परिस्थितिया पैदा नही हो जाती 
जिनमें जनता अपना शासन आप करने छगे। राजनीतिक आजादी मिलनेके 
वाद भी वह चंद लोगोके द्वारा पीसी जाती रहती है। भिसलिशं अन्होने 
लिखा था 


“ केवल राजनीतिक सत्ताके अक हाथसे निकल कर दूसरे हाथमें 
चले जानेसे मेरी महत्त्वाकाक्षाको सतोष न होगा, हालाकि मैं भारतके 
राष्ट्रीय जीवनके लिओ सत्ताका जिस प्रकार हस्तान्तरित होना परम 
आवश्यक मानता हू । यूरोपके छोग निस्सदेह राजनीतिक सत्ता तो रखते 
है, पर स्वराज्य नहीं। अशिया और अफ्रीकाके लोगोको वे अपने 
आशिक लाभके लिओ लूटते हैं और अनके शासक-वर्ग अन्हे प्रजा- 
सत्ताके पवित्र नाम पर लूटते हैं। तो यदि जडको देखे तो रोग वही 
दिखाओ देता है जो कि भारतवर्षको है। अिसलिओे अिलाज भी वही 
काम दे सकेगा। ” * | 


जिससे प्रगट हो जाता है कि सरकार जनताकी ही हो, जिस बातकों 
बे काफी नहीं मानते थे, वे चाहते थे कि वह जनताकी तो होनी ही 
चाहिये, लेकिवत जनताके लिये और जनताके द्वारा चलायी जानेवाली भी 
होनी चाहिये। 

स्वराज्यमें विशिष्ट वर्ग और सामान्य जनता स्वराज्यमे सामान्य 
जनताके हितोको चंद लोगो या वर्गोके हितों पर तरजीह मिलना चाहिये। 
स्वराज्य पर निहित स्वार्यवालोका ओअकाधिकार हो या वे लोग ही अुसका 
सारा छाभ अठाये, जैसा नही होता चाहिये। स्वराज्यकी योजनामे सामान्य 
जनताका हिंत ही सर्वोपरि होना चाहिये। “' जैसा प्रत्येक हित, जो वेजवान 
करोडोके हितके विरुद्ध हो, या तो बदला जाना चाहिये या यदि वह बदला 
न जा सकता हो तो अुसमे कमी की जानी चाहिये।”»८ जिसका यह अर्थ 


# हिन्दी नवजीवन, ३-९-र२५ 
< यग अिडिया, १७-९--३१ 
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नहीं कि शेष वर्गोको--मध्यम वर्ग, पूजीपतियो, जमीदारों आदिकों--- 
मिटा दिया जाय।“ अद्देश्य जितना ही है कि जिन सब वर्गोको यरीबोके 
हितको मुख्य मानकर ओअुसकी सेवा करनी चाहिये ।”* 


सरकार जनताके द्वारा चलायी जाय अब हम जिस सवार पर 
आते है कि सरकार जनताके हारा चलायी जाय '---- मिस बातका सही 
आभय क्‍या है। गराधीजीका अआत्तर जिस प्रकार है 


/ स्वराज्यसे मेरा अभिप्नाय है छोक-सम्मतिके अनुसार होनेवाला 
भारतवर्षक शासत। लोक-सम्मतिका निरचय देशगके वालिगोकी 
बडीसे बडी तादादके मतके जरिये हो, वे चाहे स्त्री हो या पुरुष, 
जिसी देशके हो या जिस देशमे आकर बस गये हो। वे छोग बैसे हों 
जिन्होने अपने शारीरिक श्रमके द्वारा राज्यकी सेवा की हो और 
जिन्होंने मतदाताओकी सृचीमे अपना ताम लिखवाया हो। मेँ 
यह सिद्ध करनेकी आशा रखता हू कि सच्चा स्व॒राज्य थोड़े छोगोके 
द्वारा सत्ता छीन लेनेसे नही, वल्कि जब सत्ताका दुरुपयोग होता हो 
तब सब लोगोके द्वारा असके प्रतिकार करनेकी क्षमताको प्राप्त करके 
हासिल किया जा सकता है। दूसरे शब्दोमे, स्व॒राज्य जनतामे जिस 
बातका ज्ञान पैदा कराके प्राप्त किया जा सकता है कि सत्ता पर 
कब्जा करने और अुसका नियसनः करनेकी क्षमता आअनमें है।”» 


नागरिकोकी सजगता जहा नागरिक अपनी आजादीकी रक्षाके विपयमें 
सजग होगे, वहा छोगोकी सारी आवश्यकतायें पूरी करनेका काम राज्य नहीं 
करेगा और न वह जनतासे सत्ताको हथियानेकी अनधिकार चेष्टा ही करेगा। 
सत्ता पर स्वामित्व जनताका ही है और होना चाहिये। स्वराज्यका अर्थ 
यह है कि जनता सरकारके नियत्रणसे --- सरकार विदेशी हो या स्वदेशी -- 
मुक्त होनेके लिये लगातार प्रयत्त करती रहेगी। जिस स्वराज्यमें लोग अपने 
जीवनके छोटे छोटे कामोके लिझे भी सरकारका मुह ताका करे वह स्वराज्य 
किसी कामका नहीं होगा। 

कमसे कम शासन करनेवाली सरकार ही अृत्तम सरकार है जहा 
राजनीतिक सत्ता जाग्नत, शिक्षित और अनुगासनकी ताछीम पायी हुओ जैसी 
जनताके हाथमें होती है जिसने सत्ताका नियमन और नियत्रण सीख लिया 
है, वहा फिर जिस वातका डर नही रह जाता कि राज्य निरकुश वन जायगा 


7 # बन शिडिया, १६-४-/३१ 
» हिन्दी नवजीवन, २९-१-२५५ 
« येग लिंडिया, ६-८-२५ 
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या वह अपनी जडे जितनी मजबूत कर छेगा कि वर्गहीन समाजकी भुस 
स्थितिकी ओर, जिसमें राज्यका विलय हो जाता हे, जनताकी प्रगतिमें वह 
वाबा अपस्थित कर सके। निम्नलिखित शब्द बताते है कि गाघीजी आस 
जाग्रत लोकतत्रके हिमायती थे, जिसमे , सामान्य मनुष्यको आुसकी पूरी प्रतिप्ठा 
प्राप्त होगी 


/ मेरी दृष्टिमे राजनीतिक सत्ता कोओ साध्य नहीं हे, परन्तु 
जीवनके प्रत्येक विभागमे लोगोके लिओे अपनी हालत सुधार सकतनेका 
ओअक सावन हे। राजनीतिक सत्ताका अर्थ है राष्ट्रीय प्रतिनिधियों 
द्वारा राष्ट्रीय जीवतका नियमन करनेकी शक्ति । अगर राष्ट्रीय जीवन 
अितना पूर्ण हो जाता हे कि वह स्वय आत्म-नियमन कर ले, तो किसी 
प्रतिनिधिकी आवश्यकता नहीं रह जाती। आस समय ज्ञानपूर्ण अराज- 
कताकी स्थिति हो जाती है। असी स्थितिमे हरअेक अपना राजा होता 
है। वह जिस ढगसे अपने पर शासन करता है कि अपने पडोसियोके 
लिओ कभी बाघा नहीं बनता। जअिसलिओ आदर्श व्यवस्थामें कोओ 
राजनीतिक सत्ता नहीं होती, क्योकि कोओ राज्य नहीं होता। परन्तु 
जीवनमे आवदर्शकी पूरी सिद्धि कभी नहीं होती) जिसीलिओ थयोरोने 
कहा है कि जो सबसे कम शासन करे वही शभ्रुत्तम सरकार हे।” * 

“ जिसका मतलब यह है कि जब राजनीतिक सत्ता जनताके हाथमे 
होती हे, तव जनताकी आजादीमें राज्यका हस्तक्षेप कमसे कम हो जाता 
है। दूसरे शब्दोमे, जो राष्ट्र अपना कामकाज राज्यके ज्यादा हस्तक्षेपके 
विता ही अच्छी तरह और सफलतापूर्वक चला लेता हे, वही सही 
अर्थमं लोकतात्रिक है। जहा यह शर्त पूरी नहीं होती हो, वहा 
शासनका स्वरूप नाममे लोकतात्रिक भले हो, वस्तुत वह लोकतात्रिक 
नही होता। ” » 


सच्चा लोकतत्र गाधीजीकी कल्पनाका सच्चा छोकतत्र अनगिनत ग्राम- 

पचायतोका बना हुआ गणराज्य होगा। शासनकी जिकाओके रूपसे गाधीजी 

गावका आग्रह क्यो करते है? जिस प्रइनका अत्तर अनके अपने ही शब्दोमे 
जिस प्रकार हे 

“ आजादी नीचेसे शुरू होनी चाहिये। हरओेक गावमे जमहरी 

सल्तनत या पचायत राज होगा। असके पास पूरी सत्ता और ताकत 

होगी! जिसका मतलब यह है कि हरओक गावकों अपने पाव पर 


* सर्वोदिय, पू० ८९, १९५८। 
> हरिजन, ११-१-३६ 
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खडा होना होगा -- भपनी जरूरते खुद पुरी कर लेनी होगी, ताकि 
वह अपना सारा कारोबार खुद चलछा सके। यहा तक कि वह सारी 
दुनियाके खिलाफ अपनी हिफाजत खुद कर सके। अुसे तालीम देकर 
जिस हद तक तैयार करना होगा कि वह बाहरी हमलेके मुकावलेसे 
अपनी रक्षा करते हुओ मर-मिटनेके छायक वन जाय। मिस तरह 
आखिर हमारी बुनियाद व्यक्ति पर होगी। बिसका यह मतलब नहीं 
कि पंडोसियो पर या दुनिया पर भरोसा न रखा जाय, या अनकी 
राजी-खुशीसे दी हुओऔ मदद न छी जाय। खयाल यह है कि सब 
आजाद होगे और सब जेक-दूसरे पर अपना असर डाल सकेगे। जिस 
समाजका हरजेक आदमी यह जानता हे कि असे क्‍या चाहिये और 
भिससे भी बढ़कर जिसमें यह मभावा जाता है कि बरावरीकी मेहनत 
करके भी दूसरोको जो चीज नहीं मिलती है वह खुद भी किसीको 
नहीं लेनी चाहिये, वह समाज जरूर ही बहुत भूचे दर्जेकी 
“म्यतावाला होना चाहिये।” 

स्वार्थत्यागकी आवश्यकता “जैसा समाज अनगिनत गाधोका 
बना होगा। आुसका फैलाव भेकके अपर ओकके ढगका नहीं, बल्कि 
लहरोकी तरह भ्रेकके धाद भेककी गकलमे होगा। जीवव मीतारकी 
गकलमे नहीं होगा, जहा अूपरकी तग चोटीकों नीचेके चौड़े 
पाये पर खडा रहना पडता है। वहा तो जीवन समुद्रकी लहरोकी 
तरह ओकके बाद भेक घेरेकी शकलमे होगा, जिसका केन्द्र व्यक्ति 
होगा। व्यक्ति गावके लिओे और गाव ग्राम-प्तमहके लछिओे मर-मिट्नेको 
हमेशा तैयार रहेगा। जिस तरह अत सारा समाज जैसे व्यक्तियोका 
बन जायगा, जो अहकारमे| आकर कभी किसी पर हमला नही 
करेगें, बल्कि सदा विनीत रहेगे और अस समुद्रके गौरवके हिस्सेदार 
बनेंगे, जिसके वे अविभाज्य अग हैं।/ * 

आदर्श गाव “आदर्श भारतीय गावकी रचना जिस तरह की 
जायगी कि वहा सपूर्ण स्वच्छता रखी जा सके। अुसके घरोमे पर्याप्त 
हवा और प्रकाणकी व्यवस्था होगी और अनके निर्माणमे जैसी चीजोका 
अपयोग होगा जो अस गावके आसपासके पाच मीलछके क्षेत्रमें सिल 
जाये। जिन घरोमे आगन होगे जहा घर-मालिक घरके अुपयोगके छिओ 
आवश्यक प्रमाणमे साम-सब्जी पैदा कर सकेगा और वहा वह अपने 
गाय-बैल आदिको भी रखेगा। गावकी गलिया और रास्ते धूल और 
कचरेसे मुक्त होगे। असमें अुसकी जरूरतके अनुसार काफी कुंजे होगे 


* हरिजनसेवक, २८-७-४६ 


भूमिका ३९ 


६ 


और ये कुओ सबके लिओ खुले होगे। अुसमे वहा वसनेवाले सब लोगोके 
पूजास्थान होगे, सब लोगोका ओक सामान्य सभास्थान होगा, गावके 
पुओके लिओ गोचर-भूमि होगी, सहकारी डेरी होगी और प्राथमिक 
तथा अुच्च पाठशालाये होगी । अिन पाठगालाओमे दी जानेवाली शिक्षाका 
केन्द्रविन्दु औद्योगिक शिक्षण होगा। गावमें ग्रामवासियोके आपसी 
झगडोका निपटारा करनेके लिओे ग्राम-पचायत होगी। गाव अपना 
अनाज, साग-भाजी, फल-फूल और अपनी खादी खुद पैदा रेगा ।”* 


« पचायत्तराजमें समानता से पचायतराजमे देशके बडेसे वडे और छोटेसे 
छोटे आदमीके वीचमे भी सामाजिक, आर्थिक, राजनीतिक और धार्मिक -- 
यान्ती हर तरहकी समानता होगी। शरीर-श्रमकी कीमत की जायगी और अुसे 
प्रतिष्ठा प्राप्त होगी। नागरिक अपनी जीविका प्रामाणिक परिश्रमके द्वारा 
कमायेगे। अफीम और शराव जैसे नशीले द्रव्यो पर पूरी रोक रहेगी। स्वदेशी 
जीवनका ओक अनिवार्य नियम बन जायगा। स्त्रिया अपनी पराधीनताकी 
स्थितिसे मुक्त होगी और अन्हे समाजमे सम्मानका स्थान प्राप्त होगा । और 
नागरिक अहिसाके हारा सत्यकी रक्षा करनेके लिओे तथा जिस प्रयत्नमे आव- 
इयकता होने पर अपने प्राणोकी बाजी लगानेके लिओ तैयार रहेगें। ये वे 
आधार-स्तम्भ हैं जिन पर कि गावोके गणराज्यका भवन खडा होगा। 

क्या जैसा गणराज्य सेना रखेगा? क्‍या सेना रखना नेतिक आजादीके 
साथ सुसगत माना जा सकता हे? नैतिक आजादीकी गाधीजीकी कल्पनामे 
अस्त्रास्त्रोसे सुसज्जित सेनाओके लिओ कोओ स्थान नहीं है। भुनकी नैतिक 
आजादीकी व्याख्या यह है 


“४ रामराज्यकी मेरी कल्पत्तामे ब्रिटिश फौजी हुकूमतकी जगह 
राष्ट्रीय फौजी हुकूमतको बैठा देनेकी कोओ गृजाओिश नहीं। जिस 
मुल्कमे फौजी हुकूमत होती है, फिर वह फौज मुल्ककी अपनी ही 
क्यो न हो, वह मुल्क नैतिक दुष्टिसि कभी आजाद नही हो सकता 
और अजिसलिओ असके सबसे कमजोर कहे जानेवाले वाशिन्दे कभी 
पूरी तरहसे नैतिक अन्नति नहीं कर सकते । 


भावी भारतकी सेना यह याद रखना चाहिये कि गाधीजी देशको 
बलपूवेक अविकृत करनेके काममे लायी जानेवाली सेनाके खिलाफ है, फिर 
वह सेना देशी ही क्यो न हो। लेकिन वे स्वथसेवकोकी जैसी सेना मजूर 
करनेके लिओ तैयार है, जिसका आुपयोग देशमे जान-मालकी सुरक्षा बनाये 


* टी० जी० तेन्दुलकर, महात्मा, खड ४, पृ० १४४। 
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रखनेके लिओे किया जाय। नीचे दिये जा रहे भ्रुद्धरणसे यह वात स्पष्ट 
हो जायगी 


# जलू-सेनाके विषयमें में नही कह सकता, छेकिन स्थल-सेनाके 
विषयमे में कह सकता हू कि भावी भारतकी स्थरू-सेना किरायेके 
अैसे सैनिकोकी नहीं होगी, जिनका अपयोग भारतको ग्रुलामीमे रखनेके 
लिजे या दूसरे राष्ट्रोसो भुनकी आजादी छीननेके लिओ किया जाता 
हैं। वल्कि वह बहुत हद तक कम कर दी जायगी, अधिकाशत स्वय- 
सेवकोसे बनी हुओऔ होगी और असका आुपयोग देशमे सुरक्षाकी 
व्यवस्था बनाये रखनेके लिओ ही होगा।  * 


सन्‌ १९४६ में केविनेट मिशन भारत आया, असके ठीक पहले 
गाधीजीने देशको चेतावनी दी थी कि यदि स्वतत्नत्ताकी प्राप्तिके बाद भारतने 
सैनिक दृष्टिसे शक्तिशाली बननेकी कोशिश की, तो आजकी दुनियामे वह 
बहुत हुआ तो पाचवे दर्जेका सैनिक राष्ट्र बत सकेगा और वह दुनियाकों 
कोओ संदेश देने योग्य भी नहीं रह जायगा। लेकिन यदि वह अपनी 
अहिसाकी ही नीति पर कायम रहे और अुसे अधिकाधिक परिशुद्ध करता 
जाये, तो वह अपनी कीमती आजादीका आपयोग दुनियाको अुस बोझसे 
मुक्त करनेमे कर सकेगा जिससे आज वह दवी जा रही है और दूसरे देशोके 
सामने ओक अज्ज्वल अदाहरण भी पेश कर सकेगा। > 


शांधीयादी आददों ओर समाजवादी तथा प्राम्यवादी आदशोे्स फर्क 


समाजवाद ओशोपनिबद्मोें अन्तहित है' गाधीवादी आदशे समाज- 
वादी तथा साम्यवादी आदशोसिे किन बातोमे भिन्न है? दोनोके बीचमे 
हुओ फर्ककी समझनेके लिओ हमें पहले यह जानना चाहिये कि समाजवादके 
सम्बन्धमे गाधीजीके विचार क्‍या हैं। गाबीजीका दावा था कि परिचमससे 
समाजवाद भारतमें आया, अुसके बहुत पहलेसे ही वे समाजवादी रहे है। 
समाजवादियोके सिद्धान्तकों वे दक्षिण अफ्रीकामे रहते हुओ ही अपना चुके 
थे। कछेकिसन अनका समाजवाद किसी पुस्तकसे नहीं लिया गया था, वह 
अनके असभव और अवलोकनकी आपज था और जिस तरह अन्हे स्वाभाविक 
तौर पर प्राप्त हुआ था। वह अहिंसामे अुनके अविचल विश्वाससे पेंदा 
हुआ था। परदिचमी समाजवादियोसे अपना भेद स्पष्ट करते हुओ गाधीजी 


लिखते हैं 
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/ समाजवादका जन्म आस वक्‍त नहीं हुआ था जब यह पता 
लगा कि पूजीपति पूजीका दुरुपयोग करते है। जैसा कि मैने कहा है, 
समाजवाद ही नहीं, साम्यवाद भी ओशोपनिपद्के पहले मन्नमे स्पष्ट 
हैे। सच वात तो यह हे कि जब कुछ सुवारकोका विचार-परिवर्तनक्री 
पद्धतियें विश्वास नहीं रहा, तव जिसे वैज्ञानिक समराजवाद कहते है 
अुसका जन्म हुआ। में अुसी समस्याको हछे करनेसे छगा हआ 
हूं, जो वैज्ञानिक समाजवादियोके सामने हैं। लेकिन यह सही है कि 

/ मेरी दृष्टि सदासे अकमात्र बुद्च अहिसाकी रही हे।” * 

अुद्देश्यकी भेकता साम्यवादियोकी तरह ग्राधीजीका भी पुद्देग्य जैसे 
वर्गविहीन समाजकी स्थापनाका ही हे, जिसमे राजगक्िति क्रमश क्षीण 
होकर प्राय निर्ञेप हो गयी होगी। छेकिन क्षिस अद्वेश्य तक पहुचनेके 
आनके रास्तोमे वुनियादी फर्क हे। जिसलिओ यात्राके आरभमे ही वे ओक- 
दूसरेसे अलग हो जाते है। पश्चिमी समाजवाद और साम्यवादके सिछाफ 
गाधीजीके विरोधकों हम समझ ले। 

सावन: वे कहते है “हिंसाके द्वारा कोओ' स्थायी सुवार किया जा 
सकता हे, जिस बातको में अस्वीकार करता है। समाजवादियों और असी 
श्रेणीके दूसरे लोगोसे मेरा विरोध जिसी वातमे है।” 

“रूसका समाजवाद, यानी जनता पर जबरदस्ती छादा जानेबाला 
साम्पवाद, भारतकों रुचेगा नहीं, भारतकी प्रकृतिके साथ अुसका मेल नहीं 
बैठ सकता। में अहिसक साम्यवादमें विश्वास करता हू। थदि साम्यवाद 
विना किसी हिंसाके आये तो हम आुसका स्वागत करेगें।” 

गाधीजी समाजवादियोके आत्मत्याग और भुनकी वलिदानकी भावनाका 
वहत आदर करते थे, लेकिन अनकी और अपनी कार्य-पद्वतिम रहे हमे 
तीब्र विभेदकों अन्होंने कभी छिपाया नहीं। समाजवादी हिंसामें और हिसाके 
सारे फलितार्थोमें खुलकर विग्वास करते हूँ, जब कि गावीजी पूरी तरह अहिसामे 
मानते है ।- वे कहते थे, “ भारतकों स्वराज्य अवश्य मिलता चाहिये, ऐेकित 
यह स्वराज्य असे गद्ध साबनोक़े द्वारा प्राप्त करता चाहिये। फ्व्राकि सच्चा 
स्व॒राज्य हिंसाके द्वारा प्राप्त किया ही नहीं जा सकता। 4 भारत हिसाके 
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द्वारा अपनी आजादी प्राप्त कर सकता है, जिस बातका अन्हे यकीत दिलाया 
जाता तो भी वे आअुस्त आजादीको छेनेसे जिनकार कर देते। कारण, वह सच्ची 
आजादी होती ही नहीं । * हिला और लडाओसे भारतको अग्रेजोके भासनकी 
जगह कोओ दूसरा गरासन मिल सकता है, पर जनताकी दृष्टिसे जिसे स्व- 
शासनका नाम दिया जा सके अँसा स्वगासन कदापि नहीं मिल सकता।+ 
अुनका दृढ विश्वास था कि हिंसाकी वुनियाद पर किसी स्थायी वस्तुका निर्माण 
नहीं हो सकता।7] बघरीरकी तरह शारीरिक जक्ति भी क्षणस्थायी ही है। 

जब स्वराज्य हिंसाके द्वारा प्राप्त किया जाता है, तब सत्ता भव जिने- 
मिले छोगोके हाथमे चली जाती हैं जिन्होंने अुस कऋातिका नेतृत्व किया हो। 
हिंसाके अपयोगका यह ओक अनिवार्य परिणाम है। “जो तलवार अआठायेगा 
अुसका विनाथ भी तलवारके दवीरा ही होगा | ” --- औसाका यह वाक्य अत्यंत 
अर्थपूर्ण हैं। भेक जिटलीका ही आुदाहरण छीजिये। जिटलीके स्वातत्य-युद्धके 
परुचात्‌ वहा क्या हुआ ? 

# जिटलीमे जिटालियन राज करते है भिसलिओं जिटलीकी प्रजा 
सुखी है, असा अगर आप मानते हो, तो में आपसे कहगा कि आप 
अधेरेमे भटकते है। मैजिनीने साफ साफ बताया है कि भिटली आजाद 
नही हुआ हे । विक्टर अिमेन्युअलने जिटलीका ओक अर्थ किया, मैजिनीने 
दूसरा । जिमेन्युअल, काबर और गैरीवाल्डीके विचारसे जिठलीका अर्थ 
था किमेन्युअल या जिटलीका राजा और अुसके हुजूरी। मैजिनीके 
विचारसे अिटलीका अर्थ था जिटलीके लोग --अआुसके किसान। 
जिमेन्युअल वगैरा तो आुतके (प्रजाके) नौकर थे। मैजिनीका जिटली 
अब भी गुलाम है। दो राजाओंके बीच शतरजकी बाजी छगी 
थी। जिटलीकी प्रजा तो सिर्फ प्यादा थी और है। जिटलीके मजदूर 
अब भी दुखी हैं। जिटलीके मजदूरोकी दाद-फरियाद नही सुनी जाती, 
जिसलिओं वे लोग खन करते है, विरोव करते है, सिर फोडते हैँ और 
वहा वरूवा होनेका डर आज भी बना हुआ है। आस्ट्रियाके जानेसे 
आअिटलीको क्या लाभ हुआ ? जिन सुधारोके छिओं जग मचा वे सुधार 
हुजे नही, प्रजाकी हालत सुबरी नहीं। है 

/ हिल्दुस्तानकी असी दशा करनेका तो आपका जिराबा नहीं ही 
होगा। मैं मानता हू कि आपका विचार हिल्दुस्तानके करोड़ो लोगोको 
सुखी करनेका होगा, यहें नहीं होगा कि आप या में राजसत्ता रू 
* हरिजन, १३-२-३७ 
क यस लिंडिया, २१०५-२५ 
| ये लिडिया, १५-११-४३८ 
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लू। अगर जैसा है तो हमे भेक ही क्चिर करना चाहिये। वह यह 

कि प्रजा स्वतत्र कैसे हो? ” * 

साम्यवादियोका सिद्धान्त * साम्यवादी दलीकू करते हैं कि वे लोग 
व्यवहारवादी है, काल्पनिक आदशेवादी विचारोका अुनके लिओ कोओ अुपयोग 
नहीं हे। वे समाजवादी क्रातिके द्वारा मनुष्यके वर्तमान स्वभावके वदलनेंकी 
जिच्छा और आशा रखते है। मनुप्य अपनी विवेक-वुद्धिकि बजाय अपनी 
आदतोसे अधिक परिचालित होता हे। और जिसलिओ असकी वर्तमान आद- 
'तोकों वदलनेके लिओ शक्तिका अपयोग करना जरूरी है। समय पाकर 
लोगोको नये मूल्योका पालन करनेकी, अनके अनुसार चलनेंकी आदत 
पड जायगी। पूजीवादी समाजमें लोग दूसरोके शोपण और अपने स्वार्थोकी 
सिद्धिकी वृत्ति रखते हैं, अुसके वजाय अूस समय वे समाजके लाभके लिओ 
काम करनेकी वृत्ति अपनायेगे। जिस स्थितिके निर्माणकी दिशामें पहला 
कदम यह है कि समाजका सर्वहारा वर्ग अर्थात्‌ मजदूर वर्ग हिसाके द्वारा 
राज्य पर अविकार कर छे। साम्यवादियोकी मान्यताके अनुसार पूजीवादी 
राज्यकी जगह मजदूर वर्गके राज्यकी स्थापना हिसक विद्रोहके बिना नहीं 
हो सकती । मजदूर वर्गके राज्यकी स्थ्यपना पहली मजिल हे, भुसके वाद रास्ता 
आसान हो जाता है। फिर, अुसका अपयोग समाजकों शोपणकी बुराओसे 
मुक्त करनेके लिओ होना चाहिये। पूजीवादी ग्ञोपण जब तक बिलकुल खतम 
न हो जाय, तब तक हिंसाका आुपयोग करते रह सकते है। मजदूर वर्गेका 
राज्य सदा कायम रखनेकी बात नहीं है, अृूसकी कल्पना पहली मजिलके 
तौर पर की गयी हे। आखिरी मजिल राज्यके विछयकी होगी। जैसी आज्ञा 
की जाती हे कि गोपणकी बुराओके निर्मूऊडन और लोगोके मनमे नये मूल्योकी 
प्रतिष्ठापनाके परिणाम-स्वस्प राज्यके विलयकी वह आखिरी मजिल आ 
जायगी । 

तानागाही -- अत्याचारका साधन गाधीजी साम्यवादियोके जिस 
सिद्धातका खडन करते है। वे भुनकी जिस मान्यताकों अस्वीकार करते 
है कि हिसा हमे राजनीतिक अराजकताकी दिशामें ले जा सकती है। अन्हे 
तानाशाहीमे, वह मजदूर वर्गकी हो या किसी और वर्गकी, विलकुल भी 
विश्वास नहीं है। जैसा राज्य तानाशाहके हाथमे अन्यायका ही साबन 
बन रहेगा। असलिओं गाधीजी तानागाहको अथवा राज्यकों असे अपरिमित 
अधिकार देनेके पक्षमे नही हैँ। दूसरे शब्दोमे, वे किसी भी तरहकी सर्वसत्ता- 
धारी गासन-व्यवस्थाकी वेदी पर जनताका वलिदान नहीं करना चाहते। वे 
यह तो मानते है कि मनुष्य ज्यादातर अपनी पडी हुओ आदतोसे परिचालित 


* हिन्द स्व॒राज्य, प्र० १५, १९५९। 
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होता है, किन्तु साथ ही वे यह भी महसूस करते है कि मनुष्य अपनी वृद्धि 
और सकल्प-शक्तिका असा विकास कर सकता हे कि शोपणकी वुराओको 
अहिसाके द्वारा ही वहुत दूर तक कम करना सभव हो जाय। यह प्रक्रिया 
जआयद घीमी सिद्ध हो, किन्तु अतिम सफलता निश्चित है -- भतनी ही निश्चित 
जिवनीकी कहानीके खरगोगकी | और अन्त गाधीजीका स्वराज्य देशवासियोंके 
किसी ओक यथा ओेकाधिक वर्गोके लछिय्रे नहीं है, वह सबके छिओ हे। बर्त 
मितनी ही है कि सब वर्गोको सामान्य जनताके हितोकों स्वोपरि स्वीकार 
करना होगा। न 

अब हम साम्यवादियोकी विविध मान्यताओके विपयमे गाधीजीके विचार 
आन्हीके बब्दोमे सुने 

साम्यवादी सिद्धांत पर ग्रांधीजीके विचार 
(अ) साचनोकी शुद्धिका महत्त्व: 

१ “ समाजवाद भ्रेक सुन्दर बब्द है और जहा तक मुझे मालूम 
है, समाजवादमें समाजके सब सदस्य वरशावर होते हैं --- न कोओ 
नीचा होता है, न कोओ अूचा। किसी व्यक्तिके शरीरमें सिर सबसे 
अपर होनेके कारण अूचा नहीं होता और न पैरके तछूवे जमीवकों 
छुनेके कारण नीचे होते है। जैसे व्यक्तिके शरीरके सब अग वरावर 
होते है, वेसे ही समाजरूपी शरीरके' सारे अग भी बराबर होते 
है। यही समाजवाद है। 

“ यह समाजवाद स्फटिककी तरह शुद्ध हें। बिसलिजे आुसे सिद्ध 
करनेके साधन भी जुद्ध ही होने चाहिये। अबुद्ध साधनोसे प्राप्त होने- 
वाला साध्य भी अजुद्ध ही होता है। जिसलिजे राजाका सिर काट 
डालनेसे राजा और प्रजा वरावर नही हो जायेगे। और न मालिकका 
सिर काटनेसे मालिक और मजदूर बराबर हो जायेगे। हम्‌ असत्यसे 
सत्यको प्राप्त नही कर सकते। सत्यमय आचरण द्वारा ही सत्यको 
प्राप्त किया जा सकता है। क्‍या अहिंसा और सत्य दो चीजे है” 
हरगिज नहीं। अहिसा सत्यमें और सत्य अहिसामे छिपा हुआ है। 
झिसलिये मैने कहा है कि वे जेक ही सिक्‍केके दो पहलू है। वे ओक- 
दूसरेसे अभिन्न है। सिक्केको किसी भी तरफसे पढ लीजिये। केवल 
पढनेमे ही फर्क है--ओक तरफ अहिसा है, दूसरी तरफ सत्य। 
दोनोका मूल्य जेक ही है। सम्पूर्ण जुद्धताके विना यह दिंव्य स्थिति 
अप्राप्य है। मन या शरीरकी अशुद्धि रखी और जआपमे असन्य और 
हिंसा आओी। 


भूमिका ३७ 


“ जिसलिये सत्य-परायण, अहिसक और शुद्ध-हृदय समाजवादी 
ही भारत और ससारमे समाजवादी समाज स्थापित कर सकेंगे। जहा 
तक में जानता हू, ससारमे कोभी भी देश जैसा नहीं है जो शुद्ध 
समाजवादी हो। अुपरोक्त सावनोके बिता जैसे समाजवादका अस्तित्वमें 
आना असभव है।” * 

२ अपने अदहेश्यकी हुए अत्यत स्पष्ट व्याख्या कर के और 
असे अच्छी तरह समझ छे, फिर भी यवि हम असे प्राप्त करनेके साध- 
नोकी जानते न हो या जानते हुओं भी भुनका अुपयोग न करते हो, 
तो हम अुसकी ओर नहीं बढ सकते। जिसलिओं मैने अपना प्रयत्न 
मुल्यत सावनों पर व अनके क्रमिक अुपयोग पर ही केन्द्रित किया हे। 
में जानता हू कि यदि हम अपने सावनोकी ठीक परवाह करे, तो अद्दे- 
ग्यकी प्राप्ति सुनिश्चित है। में यह भी महसूस करता हू कि जुद्वेग्यकी 
दिश्ामे हमारी प्रगति ठीक अृसी अनुपातमे होगी जितने कि हमारे 
साधन गुद्ध होगे। हम जानते है कि राजा, जमीदार और वे 
सभी जो अपने अस्तित्वके लिये जनताके शोषण पर निर्भर करते है 
हमारा अविद्वास करना या हमसे डरना छोड देगे, यदि हम अनन्‍्हे 
अपने सावनोकी पवित्रताका विश्वास दिला दे। हम किसीके साथ जोर- 
जवरदस्ती नहीं करना चाहते। हम तो आअुनका हृदय-परिवर्तेत करना 
चाहते हैं। यह कार्य-पद्धति शायद लम्बी मालूस हो, और सभव है 
बहुत्त ज्यादा लम्बी मालम हो, लेकिन मेरा निश्चित विश्वास है कि 
वही सबसे छोटी है। ”+ 

३ “हम कार्य-पद्धति या साधनोंकी शुद्धता पर जोर देते हैं। 
साधनोको में अआद्वेश्यके जितना ही वल्कि अुससे भी ज्यादा महत्त्व 
देता हू। कारण, साधनों पर तो हमारा कुछ कावे्‌ होता है, किन्तु 
यदि साधनों परसे हमारा काबू भुठ जाय, तो अद्ेश्य पर बिलकुल ही 
नहीं होता। | 

४ “अब छिपकर गुप्त रूपसे काम करनेका सवाल ले) मेरा 
हमेशा यह दृढ मत रहा है --- और आज भी वह आतना ही दृढ़ 
हे -- कि गुप्त रूपसे काम करनेकी पद्धतियोका सपूर्ण बहिष्कार होना 
चाहिये। जिस सिद्धान्तमे मैं कोओ अपवाद नहीं कर सकता। गुप्तताके 
कारण हमें बहुत कठिनाओ आभुठानी पडी हैं और यदि दृढ़ताके साथ 


+ हरिजन, १३-७- ४७ 
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अुसका विरोध करके हमने असे बद नहीं किया, तो हमारा आन्दोलन 
तष्ट-भ्रष्ट हो जायगा। जैसी विशेष परिस्थितियोकी कल्पना की जा 
सकती है, जिनमें गुप्त कार्य-पद्धतिया छाभ्प्रद मालम हो और अुनकी 
जरूरत जान पडे। छेकिन मैं जनताके हितके लछिख्रे, जिसे हम निडर 
होना सिखाना चाहते हैं, अुस लाभका त्याग कर दूया। मै ऑन्हे 
असा सोचनेका अवसर देकर कि विशेष परिस्थितियोमे वे गुप्त 
कार्य-पद्धतियोका आश्रय ले सकते है अुनके मनमे भ्रम पैदा नहीं 
कहूगा। गुप्तता सविनय प्रतिरोधकी भावनाके विकासमे बाधक है।” * 

५ में छिपकर किये जानेवाले किसी कासकी सराहना नहीं 
करता। में जानता हू कि देशके करोडो स्त्री-पुरुष छिपकर काम नहीं 
कर सकते। कुछ मुट्ठीभर छोग यह सोच सकते है कि पोगीदा 
हलचलोके जरिये वे करोडोके लिओे स्व॒राज्य छा सकेगे। लेकिन क्‍या 
वह बच्चोको चम्मचसे दूध पिलाने जैसी वात न होगी ? आम जनता तो 
खुली चुनौती और खुले कामोका रास्ता ही अपना सकती है। असछी 
स्वराज्यकी झाकी तो स्त्रियों, पुरुषो और बच्चो सभीकों होनी चाहिये। 
अैसे मकसदके लिये मेहतत करना ही सच्ची क्राति होगी। हिन्दुस्तान 
दुनियाकी सभी शोषित जातियोके लिओ ओक तमूना बन गया है, 
क्योकि हिन्दुस्तानकी लछडाओ खुली है और बिना हथियारोके छडी 
जा रही है। जिस लडाआसे आजादीको हडप कर बैठे हुओको चोट 
पहुचाये बिना सभीसे कुरबानी चाही जाती है। अगर यह छडाओ 
खुली और निह॒त्थी न होती, तो करोडो हिन्दुस्तानियोमें आजकी 
जागृति न आओ होती। जब जब अभिस सीधे रास्तेकों छोडा गया, 
तब तब थोडी देरके लिओ विकासशील क्रातिमे स्कावट पडी है। “7 

६ “मुझे” स्वीकार करना चाहिये कि वोलशेविज्म शब्दका अर्थ 
में अभी तक पूरा पूरा नहीं समझा हू। में जितना ही जानता हू 
कि अुसका अुद्देश्य निजी सम्पत्तिकी सस्थाकों मिठाना है। यह त्तो 
अपरिग्रहके नैतिक आदर्शको अथके क्षेत्रमे प्रयुक्त करना हुआ, और 
यदि छोग जिस भादर्शको स्वेच्छासे स्वीकार कर ले या ऑन्हे गाति- 
पूवंक समझाया जाय और अआसके फलस्वरूप वे भुसे स्वीकार कर 
ले, तो जिससे अच्छा कुछ हो ही नही सकता। लेकिन बोलगेविज्मके 
वारेमे मुझे जो कुछ जाननेको मिला है आससे जैसा श्रतीत होता है 
कि वह न केवल हिसाके प्रयोगका वहिष्कार नहीं करता, वल्कि निजी 


* डी० जी० तेन्दुलकर, महात्मा, ख० हे, पृ० २७७। 
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सम्पत्तिके अपहरणके लिझे जौर असे राज्यके स्वामित्वके अधीन वनाये 
रखने के लिओ हिसाके प्रयोगकी खुली छट देता हे। और यदि जैसा हूं 
तो मुझे यह कहनेमे कोओ सकोच नहीं कि बोलझेविक बासन अपने 
मौजूदा रूपमें ज्यादा दिन तक नहीं टिक सकता। कारण, मेरा दृढ 
विश्वास है कि हिसाकी नीव पर किसी भी स्थायी रचनाका निर्माण 
नहीं हो सकता। ”* 


(आ) तानाज्ञाही और राज्य-नियत्रित समाजवादकी बुराजिया - 


७ “ मैं अदार अथवा किसी तरहकी तानागाहीकों मजूर नहीं 
कर सकता। असमे धनियोका छोप नहीं होगा और न गरीवबोकी 
हिफाजत होगी। निश्चय ही कुछ घनी मारे जायेगे और गरीब मोहताज 
असहाय हो जायेगे। ओक वर्गके रूपमे धनिक रह जायेगे और “अआुदार ! 
विश्ेषणके बावजूद गरीबोका वर्ग भी वना रहेगा। असली दवा अहिसा- 
त्मक लोकतत्र है जिसे दूसरे रूपमे सवका सच्चा जिक्षण कह सकते हैं। 
धनियोको गरीबोकी सेवाके और गरीबोकों स्वावलबनके सिद्धान्तकी 
शिक्षा दी जानी चाहिये।”॥+ 

८ “ भेरे समाजवादका अर्थ है 'सर्वोदिय '। में गगें, वहरे और 
अधोको मिटाकर अठना नही चाहता । अुनके समाजवादमे जिन लोगीके 
लिओ कोओ_ जगह नही हे । भौतिक अन्नति ही आअुनका ओकमात्र मकसद 
है। मसलन्‌, अमेरिकाका मकसद है कि असके हर शहरीके पास ओेक 
मोटर हो। मेरा यह मकसद नही । मैं अपने व्यक्तित्वके पूर्ण विकासके 
लिजें आजादी चाहता ह। अगर में चाह तो आसमानमें टिमटिमाते 
तारो तक पहुचनेकी निसैनी वनानेकी आजादी मुझे मिलनी चाहिये। 
अिसका मतलव यह नही कि मैं असी कोओ वात कर्गा ही। दूसरी 
तरहके समाजवादमें व्यक्तिगत आजादी नही हे। अुसमें आपका कुछ 
नहीं होता, आपका अपना थरीर भी आपका नहीं होता। ” 

(जि) आदतके बजाय विवेक-बुद्धिके अनुसार जीवन जीतना * 

९ “यह स्वीकार करते हुओ भी कि मनुष्य वास्तवमे आदतोंके 
बल पर जीवित रहता है, मेरा विचार हे कि अुसका अपनी सकल्प- 
जक्तिकों आचरणमे भुतारकर जीना अधिक अच्छा हे। में यह भी 
विश्वास रखता हू कि मनुष्यमे अपनी सकल्प-शक्तिको जिस हृद तक 


+ थबग जिडिया, १५-११-२८ 
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विकसित करनेकी क्षमता है, जो ग्रोपणकों घटाकर कमसे कम कर दे। 
में राज्यकी सत्ताकी वृद्धिकों वडेसे बडे भयकी दृष्टिसे देखता ह। 
क्योकि जाहिया तौर पर तो वह गोयषणकों कमसे कम करके लाभ 
पहुचाती है, परन्तु व्यक्तित्वको नप्ट करके, जो सब प्रकारकी अन्नतिकी 
जड है, वह मानव-जातिको वडीसे बडी हानि पहुचाती है।” * 

१० “जिस वाद तक पहचनेके लिओे हम अक-दूसरेकी तरफ 
ताकते न बैठे। जब तक सारे लोग समाजवादी न बन जाय, तब 
तक हम कोओ हलचल न करे, अपने जीवनमे कोओ फेरफार न 
करके हम भाषण देते रहे, पार्टिया बनाते रहे और वाज पक्षीकी तरह 
जहा जिकार मिल जाय वहा अुस पर टूट पड़े --- यह समाजवाद हरगरिज 

नहीं हें। समाजवाद जैसी गानदार चीज झडय मारनेसे हमसे दूर ही 
जानेवाली है। 

/ समाजवादकी शुरुआत पहले समाजवादीसे होती हे । अगर थ्ेक 
भी असा समाजवादी हो, तो अुस पर सिफर वढाये जा सकते हैं। पहले 
सिफरसे अुसकी कीमत दसगुनी बढती जायगी। लेकिन अगर पहला 
सिफर ही हो, दूसरे घब्दोमे अगर कोओ आरभ ही न करे, तो अुसके 
आगे कितने ही सिफर क्यो न बढाये जाय भुतकी कीमत सिफर ही 
रहेगी । सिफरोको लिखनेमें मेहनत और कागजकी बरवादी ही होगी । / | 

११ “यह प्रश्न हो सकता है कि जिस प्रकार मनुष्य-स्वभावमे 
परिवर्तन होनेंका आअल्लेख लजितिहासमे कही देखा गया हे? व्यक्तियोमें 
तो जैसा हुआ ही है। लेकिन बडे पैमाने पर समाजमे परिवर्तन हुआ 
है, यह थभायद सिद्ध न किया जा सके। जिसका अर्थ जितना ही 
है कि व्यापक अहिसाका प्रयोग आज तक नहीं किया गया। हम छोगोके 
हृदयमें जिस झूठी मान्यतानें घर कर लिया हैं कि अहिसा व्यक्तिगत 
स्प्से ही विकसित की जा सकती है और वह व्यक्ति तक ही 
मर्यादित है। दरअसल वात जैसी नही है। अहिंसा सामाजिक धर्म है। 
सामाजिक घर्मके तौर पर असे विकसित किया जा सकता हे, बह 
मनवानेका मेरा प्रयत्न और प्रयोग चल रहा है। + 
(भी) गाघीजीका मार्य -- शिक्षा और सत्याग्रह 

१२ “स्वराज्यकी तीर्थयात्रां वडी कठिन और वडी कष्टप्रद 
चढाओ है। असके मानी है देहातियोकी सेवा करनेके ही अुद्देश्यसे 


कक 
4 दि मॉडर्न रिव्यू, अक्तूबर १९३५॥ 


| हरिजन, १३-७-४७ 
$ हरिजन, २५-८-४० 


भूमिका ४१ 


देहातमें प्रवेश करना -- दूसरे अब्दोमे जिसका बर्थ हे राष्ट्रीय चिक्षा -- 
जनताकी शजिक्षा। जिसका अर्थ हे जनताके अन्दर राष्ट्रीय चैतन्य और 
जायृति थुत्यन्न करना। वह कोओ जादूके आमकी तरह अचानक नहीं 
ट्यक पड़ेंगा। वह तो वटबवृक्षकी तरह प्राय बवे-मालम --- अज्ञात र्पसे 
बटेंगा। खूनी क्राति कभी चमत्कार नहीं दिखा सकती।” * 


१३ “ लेकिन यह याढ रखता चाहिये कि क्षिस तरहके सुधार 
तुरन्त नहीं किये जा सकते। अगर ये सुवार अहिसात्मक तरीकोसे 
करने है, तो जमीदारों और गैर-जमीदारों दोचोको सुरक्षित बनाता 
लाजिमी हों जाता है। जमीदारीको यह्‌ विग्वास दिलाना होगा कि 
अुनके साय कभी जोर-जवरदस्ती नहीं की जायगी, और गैर-जमीदारोकों 
यह सिखाना और समझाना होगा कि अुनसे अुनकी मरजीके खिलाफ जबरन्‌ 
कोओ काम नहीं ले सकता, और कंप्ट-सहन या अहिसाकी कछाकी 
सीखकर वे अपनी स्वतत्रता प्राप्त कर सकते हँ। अगर जिस लक्ष्यकों 
हमे प्राप्त करना है, तो अपर मैने जिस जिक्षाका जिक्र किया है अुसका 
आरम्भ अभीसे हो जाना चाहिये। जिसके लिओे पहली जरूरत बसा 
वातावरण तैयार करनेकी हूँ, जिसमें पारस्परिक आदर और सद्भावका 
सुमेल हो। आस अवस्थामें वर्गों और आम जनताके बीच किसी प्रकारका 
अहिसात्मक संघर्ष हो ही नहीं सकता। ”[ 

१४ “ अहिसक कार्यकर्ताका आुद्देश्य हमेशा हृदय-परिवर्तन करना 
होना चाहिये। लेकिन असे अनन्त कारू तक प्रतीक्षा करते रहनेकी 
आवश्यकता नही हे । बिसलिये जब असे जैसा महसूस हो कि प्रतीक्षाकी 
सीमा आ गयी है, तव वह खतरा लेता हे और सक्रिय सत्याग्रहकी 
योजना बनाता हे, जिसका रूप सविनय आज्ञाभगका या जैसी ही 
किसी दूसरी चीजका हो सकता है। अुसका घीरज कभी भी जिस 
ह॒द तक खतम नहीं होता कि वह अपने विव्वासका त्याग कर दे।” 


१५ “कोओ आदमी सक्तिय रूपसे अहिसक हो और फिर भी 
सामाजिक अन्यायके खिलाफ -- भले वह कही भी घटित हुआ हो -- 
खडा न हो, जैसा नहीं हो चकता, वह अुसका विरोब अवश्य करेगा। 
दुर्भाग्यवण, जहा तक में जानता ढ़, पश्चिमी समाजवादी समाजवादो 


सिद्धान्तोकों मृते रूप देनेके लिये हिसाकी आवश्यकताम विश्वास करते हैं 
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मे सदासे यह मानता आया ह कि नीचेसे नीचे और कमजोरसे कमजोरके 
प्रति हम जोर-जवरदस्तीसे सामाजिक न्‍्यायका पालन नहीं कर सकते। 
मैं यह भी मानता आया हू कि पतितसे पतित लोगोकों भी मुनासिव 
तालीम दी जाये तो अहिसक साधनों द्वारा सब प्रकारके अत्याचारोका 
प्रतिकार किया जा सकता है। अहिसक असहयोग ही भुसका भुख्य 
साधन है। कभी कभी असहयोग भी अुतना ही कतंव्यरूप हो जाता है 
जितना कि सहयोग । अपनी विफलता या ग्रुढामीमे खुद सहायक होनेके 
लिओ कोओ वध्ग हुआ नही है। जो स्वतत्रता दूसरोके प्रयत्नो द्वारा -- 
फिर वे कितने ही अुदार क्यो न हो--मिलती है, बह अन प्रयत्नोके 
ने रहने पर कायम नहीं रखी जा सकती। दूसरें गब्दोमे, जैसी स्वतत्रता 
सच्ची स्वतत्रता नहीं है। लेकिन जब पतितसे पतित भी अहिसक 
असहयोग द्वारा अपनी स्वतत्नत्ा प्राप्त करनेकी कछा सीख छेते है, 
तो वे असके प्रकाशका अनुभव किये बिना नहीं रह सकते। ” * 


१६ “यह मैं बिना किसी भयके और दृढतापूर्वक कहता हू कि 
हरेक योग्य अआद्वेश्य सत्याग्रहके हारा सिद्ध किया जा सकता है। 
वह आअुच्चतम और अमोधघ आुपाय हैं और सबसे वडा बल है। समाज- 
वादकों हम किसी अन्य साधनसे नहीं पा सकते। सत्याग्रह समाजकों 
राजनीतिक, आर्थिक और नैतिक सारी वुराअयोसे मुक्त कर सकता 
है।”[ 
समाजवादके नये युगका आरभ करनेके लिओे गात्रीजी दृहरा हल 

सुझाते है. (१) जनताकी शिक्षा और (२) सत्याग्रह। शिक्षा ओेक लम्बी 
दीर्घकालीन प्रक्रिया है, जब कि सत्याग्रह शिकायतोके निराकरणका शीक्र- 
फलदायी और अचूक अपाय है। 


सत्याग्रहका सच्चा स्वरूप * सत्याग्रहके सच्चे स्वरूपका वर्णव करते 
हुओ वर्षो पूबे श्री गोपाल कृष्ण गोखलेने कहा था कि / वह मूलत रक्षाका 
साधन है और नैतिक तथा आव्यात्मिक हथियारोसे छडता है। सत्या- 
ग्रही अन्यायके खिलाफ लडता है और जिस प्रसममे असे जो भी कष्ट सहना 
पडे खुणीसे सहता है। वह पशुबलके मुकाबलेमे आत्मवलकों रखता है, वह 
मनष्यमे रहे पशुत्वके खिलाफ असके देवत्वको खडा करता है, अत्याचारके 
खिलाफ कष्ट-सहन, शक्तिके खिलाफ अपनी अच्तरात्मा, अच्यायके खिलाफ 
अपनी श्रद्धा और असत्यके खिलाफ सत्यको भिडाता है।” सत्याग्रहमे सत्यकी 
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भमिका ड३ 


स्थापनाके लिओे आवश्यक अहिसक प्रतिरोधके सव सभव भुपायोका अन्तर्भावे 
होता हे। असहयोग सबिनय अवज्ञा या सविनय प्रतिरोध -- वैयक्तिक था 
सामुदायिक ये सव सत्याग्रहकी जाखाये हैं। अहिसाके अछानमे पनपनेवाले 
ये सब पौधे सत्याग्रहकी ही सतान है। यहा जिनके लक्षणों और प्रयोगोकी 
च्चाके लिओ स्थान नही है। लेकिन जितना कह देना आवश्यक हे किये सब 
निर्दोप है। जिनमें से कुछ दूसरोकी तुलनामे अधिक गक्तिशाली है, लेकिन आुनके 
प्रयोगमे विवेक और चतुराजीकी अपेक्षा अवश्य है। आवश्यकता होने पर जिन 
सबका प्रयोग जेकसाथ भी किया जा सकता हे)! यह तो स्पष्ट ही हे कि 
सत्याग्रहकी कल्पना कमजोरोके हथ्रियारके रूपमे नहीं की गयी हे। सत्या- 
ग्रहीके कोशमे हारके लिझे कोओ स्थान नहीं हे। 

व्यावहारिक राजनीतिके क्षेत्रमें मतभेद * व्यावह्वरिक राजनीतिमे 
भारतीय समाजवादियो और साम्यवादियोकी नीतियोके खिलाफ गाधीजीका 
विरोध वास्तविकताओकी सुदृह और सही नीव पर आधारित था। सन्‌ 
१९३४ में काग्रेसके अदर समाजवादी पक्षके अुदयका अओन्होने स्वागत तो किया 
था, किन्तु अनके कीर्यक्रमसे अन्होने अपनी असहमति प्रगट की थी। अुनकी 
असहमतिके कारण जिस प्रकार थे (१) भूसमें भारतीय परिस्थितियोकी 
अवगणना की गयी थी। (२) कार्यक्रममे बताये गये अनेक विवान यह 
मानकर किये गये थे कि विशिष्ट वर्गों और सामान्य जनतामें तथा मजदूरों 
और पूजीपतियोमे कोओ जरूरी विरोध हे और वे पारस्परिक लाभके लिओ 
कभी मिलकर काम नहीं कर सकते। (३) मजदूरोके अधिकारों पर अचितसे 
ज्यादा जोर दिया गया था, जब कि अ्षुनके कर्तव्योके वारेमे कोओ निर्वेश 
नहीं किया गया था। (४) ओेक पक्षके रूपमे समाजवादी ज्यादा जल्दी कर 
रहे ये। (५) समाजवादी परिणामों पर ज्यादा जोर देते थे, जब कि 
गाधीजी साथनों पर जोर देते थे। 


ये सब कारण भारतीय साम्यवादियोके वारेमे और भी ज्यादा सही 
ये। साम्यवादी 'अुचित और अनुचित अथवा सत्य और असत्यमे” कोओ 
फर्क नही करते थे। दूसरी महत्त्वकी बात यह थी कि भारतके बजाय अुनकी 
भवित अस विदेश या अुस विदेशी पार्टके श्रति थी जिससे वे अपनी विचार- 
धारा ग्रहण करते ये। अुनकी यह वात गाधीजीकी स्वाभिमानकी कल्पनासे 
विलकुल वेमेल थी और वे भिसे अत्यत अपमानजनक मानते थे। गाधीजीका 
मत था कि जो देग स्वतत्न होते हुओ भी विदेशोके दानका मोहताज हो अुसे 
जीनेका हक नही है। यही वात विदेशी विचारवाराओके लिओ भी छागू हे। 
वे अन्हे असी हद तक ग्राह्म मानते थे जिस हद तक वे भारतीय परिस्थि- 
तियोके अनकल बनाओ जा सके और हजम की जा सके। 


ड््ड आधथिक और औद्योगिक जीवन 


शरीर-अम 


हमारे जीवनका बुनियादी नियस £ गाधीजीके कल्पनाके पचायत राजमें 
हरेक वागरिकसे यह आशा की जायगी कि वह शरीर-श्रमके द्वारा आऔमान- 
दारीसे अपनी जीविका कमाये। रस्किनकी “अन्दु दिस लास्ट! पुस्तक 
पढनेके बाद गाधीजीने गरीर-श्रमके सिद्धान्तका आदर करना शुरू कर दिया 
था। और टाल्स्टायकी रचनाओसे परिचित होने पर असने अुनके लिओ ओक 
बुनियादी कानूनका रूप ले लिया। प्रत्येक पुरुष और स्त्रीको अपने हाथोसे 
परिश्रम करके और काम करके ही अपनी जीविका कमाना चाहिये, मिस 
सिद्धान्तका प्रतियादन पहली बार टी० अम० बोन्दरेन्ह नामक भेक रुसी 
लेखकने किया था। टाल्स्टायने अुसे अपनाया और असे व्यापक प्रसिद्धि दी। 
जिस सिद्धान्तके पीछे विचार यह है कि “ प्रत्येक स्वस्थ व्यक्तिको अुतना 
शारीरिक परिश्रम अवश्य करना चाहिये, जितना भोजनकी प्राप्तिके लिखे 
आवश्यक है और अपनी बौद्धिक क्षमताओका अुपयोग अुसे अपनी जीविकाके 
अुपाजेन अथवा घन-सग्रहके लिगे नही, वल्कि सिर्फ मनुष्य-समाजकी सेवाके 
लिये ही करना चाहिये।”* यह हमारे जीवनका बुनियादी नियम है। 


रस्किनकी पुस्तक “ अन्दु दिस लास्ट ' की दिक्षायें: रोटीके लिये किये 
जानेवाले जिस शरीर-अ्मके कओ रूप हो सकते है। भिस विषयमे गाबीजीका 
मार्यदर्शन  अन्दु दिस लास्ट की शिक्षाओने किया था और अभ्ृत्र शिक्षाओको 
गाधीजीने अिस प्रकार समझा था 
“(अ) सबकी भलाओमे हमारी भलाओ निहित है। 
(व) वकील और नाओ दोनोके कामकी कीमत भेकसी होनी 
चाहिये, क्योकि आजीविकाका अधिकार सबको ओक समान है। 
(स) सादा मेहनत-मजदुरीका, किसावनका जीवन ही सच्चा जीवन 
है। ”> 
आदर्श अद्योग -- खेती : सच कहा जाय तो रोटीके लिये किये जानेवाले 
शरीर-श्रमका सही रूप केवल खेती ही है। परतु चूकि हरओक आदमीका खेती 
करना सभव नही है, अिसलिओ खेंतीके बदले वह कात सकता है, वुन सकता हैं, 
बढओऔका काम कर सकता है या छहारका काम कर सकता है। लेकिन आदण 
अद्योग तो खेती ही है। जिसके सिवा, हरओेककों अपना भगी भी खुद ही होता 
चाहिये, यानी अपना मेला स्वयं साफ करना चाहिये | दूसरे गब्दोमें, मानवीय 
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भूमिका ड५्‌ 


जीवनकी अनिवार्य आवश्यकताओकी पूर्ति जिन चीजोसे होती हे, अुनका 
निर्माण या अनिवाये अुद्योगोमे किया जानेवाला परिश्रम रोटीका श्रम माना 
जा० सकता है। है 

जरूरी छातें * शरीर-ध्ममे अपनें-आपमे कोओ खूबी नहीं है। कामको 
कप्ट मानकर छाचारीसे अरुचिपूर्वकं भी किया जा सकता हे। यह तो 
गुलामीकी ही हालत होगी । जिसलिओ रोटीके लिओे किये जानेवाले अिस गरीर- 
अमकी पहली शर्ते यह है कि वह स्वेच्छापृवंक किया जाना चाहिये। अधिकाग 
लछोगोको काममे आनन्द नहीं आता और महज कामके लिझे काम वे नहीं 
करते | अगर अपनी रोटी कमानेके छिओ काम करनेकी अन्हे जरूरत न हो, 
तो ,अुन्हें काम करनेकी प्रेरणा ही नहीं होती । गाधीजीकी तरह हमे परिस्थि- 
तियोकी छाचारीके कारण नही, वल्कि स्वेच्छापूर्वक श्रमिक वनना चाहिये । 

गाधीजी कहते है कि / छाचारीसे मालिककी आज्ञा मानना गुरूमीकी 
स्थिति है, जब कि स्वेच्छापूर्वक अपने पिताकी आज्ञाके पालनमे पुत्रत्वकी शोभा 
हे। अिसी तरह शरीर-श्रमके नियमके लाचारीपुर्ण पालनसे गरीबी बीमारी 
और असंतोष पैदा होते हैँ । वह गुलामीकी ही स्थिति है। किन्तु अुसका पालन 
स्वेच्छापुर्वंक किया जाय तो वह सतोप और स्वास्थ्यको जन्म देता हें। * 

रोटीके लिओ श्रमकी दूसरी विशेषता यह है कि वह बुद्धिपुर्वक किया हुआ 
होना चाहिये | वृद्धि और परिश्रममे कोओ विच्छेद नहीं हैं। जिस सिद्धात्तकी 
अवज्नाके कारण ही भारतीय ग्रावोकी भयकर अपेक्षा हुआ हे। 

४ श्रमके साथ जो ' बुद्धिपृर्वक किया हुआ * विशेषण छगाया है, वह 
यह वबतलानेके लिओे लगाया हं कि समाज-सेवामें श्रम तभी खप सकता हे 
जब असके पीछे सेवाका कोओ निश्चित हेतु हो, नहीं तो यह कहा 
जा सकता हे कि हरभेक मजदूर समाजकी सेवा करता है। ओक प्रकारसे 
तो वह समाजकी सेवा करता ही है, पर जिस सेवाकी यहा वात्त हो रही 
है वह बहुत अूचे प्रकारकी सेवा है। जो मनुप्य सबके हितके लिओ सेवा 
करता है वह समाजकी सेवा करता है और जितनेसे अूसका पेट भर 
जाय अतनी मजदूरी पानेका अुसे हक हे। जिसलिओं जिस प्रकारका 
“ब्रेड-लेवर ” समाज-सेवासे भिन्न नहीं हे।+ 
यह तो स्पष्ट ही है कि शरीर-अमके जिस सिद्धान्तका समाज-सेवासे कोओ 

विरोध नही है। “सोच-समझकर किया हुआ रोटीका परिश्रम किसी भी 
समय समाज-सेवाका अुच्चतम रूप है।“ आुससे देशकी सपत्ति बढती हें। 


: + हरिजन, २९-६-३५ 
+ हरिजनसेवक, १४-६-३५ 
_ हरिजन, ,१-६-रे५ 
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रोटी-अमकी तीसरी विज्येषत्र यह है कि वह सबके कल्याणकी भावनासे 
किया जाता है। जो भी श्रम किया जाता है वह फलासक्तिके बिना सेवा 
और त्यागकी भावनासे ही किया जाता है। जिस सिद्धान्तके पालनसे समाजकी 
रचनामे ओेक नि शब्द कान्ति ही हो जाती है। मौजूदा जीवन-सघर्पकी जगह 
पारस्परिक सेवाका सधर्ष ले लेता है। जगलके कानूनकी जगह सेवाका कानून 
चलने लगता है। जिसमें सन्देह नहीं कि जो लोग त्यागकी भाववासे काम 
करते है वे अपने अुस श्रमसे ही अपनी रोटी भी कमाते है। लेकिन अुनका मुख्य 
लक्ष्य अपनी जीविका कमाना नही होता, वह अुनके श्रमका ओक प्रासग्रिक फल- 
मात्र होता हे।  त्यागमय जीवन कलछाकी पराकाष्ठा है और वह सच्चे 
आनन्दसे परिपूर्ण होता है।  * सदाचरणकी भाति सेवा भी अपना पुरस्कार 
आप ही है। 

भारतीय समाजमें श्रसके प्रति अवज्ञाका भाव: दु खकी वात है कि 
हाथकी मजदूरी करनेवाले लोगोको हिन्दू समाजमें नीचा दर्जा दिया गया है 
और अआुच्चतर जातिया जुन्हें अपना समकक्ष नहीं मानती। हमारे देशमें आज 
भी यह स्थिति है कि पैसेवाले और तथाकथित अच्च वर्गोके लोग झरीर-भ्रमको 
नीचा समझते हैं, यहा तक कि असके प्रति घृणाका भाव रखते है। जिसलिओे 
गाधीजी श्रमके गौरव पर जोर देना जरूरी मानते थे। “ओऔमानदारीके साथ 
अपनी रोजी कमानेकी जिच्छा रखनेवालेके लिझे कोओ भी काम नीच नहीं 
है। सवाल यही है कि आदमी खुद ओऔदर्वरके दिये हाथ-पैर हिलानेको 
तैयार है या नही ?” | “ शरीर-अ्रमके साथ अकारण ही जो लज्जाका भाव 
जुड गया है अुसे यदि दूर किया जा सके, तो औसत वुद्धिवाले सारे युवा 
पुरुषों और स्त्रियोके लछिझे हमारे पास काफीसे ज्यादा काम है। ये 
गाधीजीकी अहिसा जिस वातकों असह्य मानती थी कि किसी स्वस्थ 
आदमीको, जिसने अपनी रोटीके लिओे ओऔमानदारीसे श्रम न किया हो, मुफ्त 
खिलाया जाये । 

बौद्धिक और शारीरिक परिश्रमसें कोओ विरोघ-भाव नहीं : हमारे देशमे 
अेक आम खयाल है कि वौद्धिक और आरीरिक परिश्रम ओक-दूसरेके विरोधी है। 
लेकिन बौद्धिक विकासके अर्थके वारेमे यदि हमारी समझ साफ हो, तो हमे 
दिखना चाहिये कि जिन दोनोमे औैसा कोओ विरोध नही है। “ वौद्धिक विकासको 
प्राय विश्वसे सम्बन्धित अमुक तथ्योकी जानकारी मान लिया जाता हे। ४ 


* फ्रॉम यरवडा मन्दिर, प्र० श्४॑ व १५। 
| हरिजनसेवक, १९-१२-३६ 
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लेकिन असी जानकारीकों सही अर्थमें ज्ञान नही कहा जा सकता। वौद्धिक 
प्रगतिका परिणाम विवेक-शक्तिका विकास होना चाहिये। 
यह मानता कि किताबोसे ही, मेज-कुर्सी पर बैठनेने ही ज्ञान 
मिलता हे, वुद्धिका विकास होता हे, घोर अज्ञान हे, भारी वहम हे | जिसमे 
से हमें तो निकल ही जाना चाहिये। जीवनमे वाचनके लिये स्थान जरूर 
है, मगर वह अपनी जगह पर ही ज्ोभा देता हे। गरीर-श्रमको हानि 
पहुचाकर असे बढाया जाय, तो अुसके खिलाफ विद्रोह करना फर्ज हो जाता 
हे । वुद्धिगक्तिको सच्चा वेग देनेके लिओ भी वरीर-भ्रमकी यानी 
किसी भी अपयोगी शारीरिक वधेमे जरीरको लगानेकी जरूरत हे। ” * 
तीचे दिये जा रहे अद्धरणमे भी यही वात कही गयी हे कि जरीर- 
श्रम वृद्धि द्वारा भ्रुत्पन्न वस्तुका मूल्य या गुणस्तर बढाता है 
४ दिमागी काम भी अपना महत्त्व रखता है और जीवनमें भुसकी 
खास जगह है। लेकिन में तो शरीर-श्रमकी जरूरत पर जोर देता ह । मेरा 
यह दावा हे कि अुस फर्जसे किसी भी जिन्सानको छुटकारा नहीं मिलना 
चाहिये। जिससे जिन्मानके दिमागी कामकी अुन्नति ही होगी। ” ८ 
वौद्धिक श्रम और ज्ञरीर-श्रम, दोनो अपने-अपने क्षेत्रोमे अकसाथ रह 
सकते हैं) अुनमे से कोओ भी दूसरेका स्थान नहीं ले सकता 
£ मैं बौद्धिक श्रमके मल्यकी अवगणना नहीं करता। लेकिन वौद्धिक 
श्रम कितनी ही मात्रामें क्यों न किया जाय, अुससे गरीर-श्रमकी थोडी 
भी पू्ति नहीं होती, जो कि हममे से हरअेक सबकी भलाजके लिझओे 
करनेको पैदा हुआ हे। वौद्धिक श्रम शरीर-श्रमसे निश्चित रूपमे श्रेष्ठ 
हो सकता हे, अकसर होता है, लेकित वह शरीर-श्रमका स्थान कभी नही 
लेता और न कभी ले सकता है, जैसे वौद्धिक भोजन हम जो अन्न 
खाते है अुसकी अपेक्षा ज्यादा आत्तम है, परन्तु वह अन्नका स्थान कभी 
नही ले सकता। सचमुच, पृथ्वीकी अपजके अभावमे वुद्धिकी अुपज होना 
असभव है। “7 
वौद्धिक परिश्रम आत्माके लिओ है और वह अपना पुरस्कार स्वयं ही 
हैे। अत आदर्श राज्यमे डॉक्टर, वकील और जिसी तरहके दूसरे वौद्धिक 
अद्योग करनेवालोसे यह आजा की जाती है कि वे समाजके कल्याणके लिखे 
ही काम करेगे, स्वार्यके लिओे नहीं। 


* हरिजनसेवक, २८-१ १-४८ 
» हरिजनसेवक, २३-२-४७ 
उ यग जिडिया, १५-१०-२५ 
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श्रम ओर सस्कृतिको ओेक-दूसरेसे अलग नहीं किया जा सकता। श्रम 
न हो तो सस्कृतिका फूल मुरझ्ा जाता है। पुस्तकोके निरुद्देश्य अध्ययन 
मात्रंसे बृद्धिका विकास सिद्ध नही किया जा सकता। लेकिन अद्वेश्यपुर्वक किया 
गया थोडा-सा अध्ययन भी फलदायी होता है। 

आरीरिक श्रमसे बुद्धिके विकास पर कोज बुरा प्रभाव नहीं पडता और 
न अुससे नीरस ओकविधता (770700079) ही अत्पन्न होती है। अपर यह 
बताया जा चुका है कि शरीर-श्रम वृद्धिसे भृत्पन्न वस्तुओकी गुण-वृद्धि करता है। 
और जहा तक ओअकविधताका सवाल है जरीर-श्रमके पक्षमे कमसे कम जितना 
तो कहा ही जा सकता है कि वह मुहिकिल्से कटनेबाले अन घटोसे ज्यादा 
अवानेवाला नहीं होता जब हम बिलकुल खाली बैठे होते है। कोओ भी काम, 
बह कितना भी मामूली क्‍यों थ हो, यदि असे सर्जेबके आनन्दसे वियुकत न कर 
दिया जाय, तो नीरस हो ही नही सकता । जहा शरीर-श्रम महज कुछ पैसे कमानेके 
लिये किया जा रहा हो वहा जरूर यह सम्भव है कि वह नीरस मालूम हो। 
लेकिन यदि वह लाचारीसे नही बल्कि बुद्धिपूर्वक किया जाय, तो वह नीरस 
नहीं होता । अगर काम करनेवालेको अपने कामकी वैज्ञानिक जानकारी हो -- 
यह मालूम हो कि वह क्‍यों किया जाता है और कैसे किया जाता है और जिस 
तरह अुसकी जिज्ञासाको पोषण मिलता है, तो अपना काम अुसे अवश्य रुचिकर 
मालूम होगा। कोओ भी श्रम क्यों न हो, यदि वह बुद्धिपूर्वक, आत्साहपूर्वक 
और भंगवदुबुद्धिसि या किसी आदर्शके लिओ किया जाय, तो अुसमे सर्जनका 
आनन्द अवश्य मिलता है और करनेवाला असमे ताजगी महसूस करता है। 

शरीर-अमके दुरगासी परिणाम शरीर-अमके परिणाम बहुत दूरगामी 
होते है। जिस सिद्धान्तका सार्वत्रिक आचरण होने लगे तो दुनियामे समानताकी 
स्थापना हो जाये, भूखमरी सदाके लिये नष्ट हो जाये और हम कितने ही 
पापोसे मुक्त हो जाय । अनुचित अुदारतासे अत्पन्न होनेवाला आलस्य, निठल्लापन, 
दम्भ और अपराध आदि भूतकालकी वस्तु वन जाये। अनुचित अदारता 
देशकी भौतिक या आध्यात्मिक सम्पत्तिमे किसी प्रकारकी बद्धि नहीं करती। 
अससे दाताको पुण्य-कार्य कर सकनेका झूठा सन्‍्तोष मिलता है। श्रम सब छोगोको 
अेकता और समानताके सूचमे वावनेवाला अक अतिशय शक्तिशाली साधन है। 
यदि समाजका हरेक व्यक्ति रोठीके लिओ श्रमके कर्तव्यका पालन करने लगे, 
तो अूच-तीचके भेद मिट जाये तथा पूजी और श्रम या अमीरो और गरीबोके 
बीचका सघर्प श्ान्त हो जाय। “अमीर तब भी रहेंगे, लेकिन अस स्थितिमे 
वे अपनेंको अपनी सम्पत्तिका ट्रस्ट्री मानेंगे और आअुसका आुपयोग मुख्यत 
सावेजनिक हितके लिओ करेगे। ” * 


+ फ्रॉम यरवडा मन्दिर, प्र० ९। 


भूमिका ४९ 
आशथिक समानता 


आथिक समानताका आशय आशथिक समानताका लरूक्ष्य हे पूरे दिनके 
प्रामाणिक परिश्रमके लिओ मजदूरीकी समानता -- भले वह परिश्रम वकीलका 
हो, डॉक्टरका हो, शिक्षकका हो या भगीका हो। समानताकी जिस स्थितिको 
पहुचनेके लिओे वहुत वढी-चढी तालीमकी जरूरत है।* जिसलिओं गावीजीकी 
कल्पनाकी आथिक समानताका यह अर्थ नहीं है कि हरअेकके पास ओक-जितना 
पैसा या आअपभोग्य वस्तुओकी भेक-जितनी मात्रा होगी। अनुभव वताता हे कि 
व्यक्ति-व्यक्तिकी आवश्यकताओमे भेद अवश्य होता हे । पशुओकी आवश्यकताओमे 
होनेवाले भेदकी तरह मनुष्योकी आवश्यकताओमे रहनेवाले जिस भेदकों सही- 
सही आकनता सभव नहीं। अमीरो और गरीबोके भेदको कम करता जरूर सभव 
हे। अिन दोनों वर्गोमे आज जो असमानता पायी जाती हे, वह हमारे लिओ 
कलक-रूप है। यह जरूरी है कि जिन चद अमीरोके हाथमें आज देशकी 
अधिकाञ सपत्ति केन्द्रीभूत है जुनकी सपत्तिका स्तर कुछ नीचे लाया जाय 
और गेप करोडो वेजवान गरीबोका स्तर कुछ आपर आअठाया जाय। जिसके 
सिवा, जैसी व्यवस्था होना चाहिये कि हरओक व्यक्तिको सतुलित आहार प्राप्त 
हो, रहनेके लिओ स्वास्थ्यप्रद घर मिले, गरीर ढकनेके लिओ काफी कपडा मिले 
और अपने वच्चोको पढानें और डॉक्टरी राहत पानेकी सुविधायें मिले। सक्षेपमे, 
समान वितरणका सच्चा आशय यह है कि हरअक आदमीके पास अपनी स्वाभा- 
विक और अनिवार्य आवश्यकताये पूरी करनेके साथन अवश्य होने चाहिये। 
जिसलिओ आर्थिक समानताका सच्चा अर्थ है. हरअेककों अुसकी आवश्यकताके 
अनुसार । सब लोगोकी अनिवार्य आवश्यकताये पूरी हो जाये, अुसके बाद 
जिन आवशध्यकताओसे अूपर हरअक चीज निपिद्ध मानी जानी चाहिये, जैसी 
वात नही है। मजदूरों और किसानोमे जो ज्यादा बुद्धिमान होगा वह और 
लोगोंकी अपेक्षा ज्यादा पैसा कमायेगा। गाधीजी असी जड समानताका निर्माण 
नहीं करना चाहते थे, जिसमे किसी भी व्यक्तिके लिझे अपनी योग्यताका 
पूरा पूरा अपयोग सम्भव नहीं रह जाता या नही रहने दिया जाता, क्योंकि 
अँसा समाज अपने अन्तिम विनाशका वीज अपने ही भीतर लेकर चलता है। 
# कओ लोग जैसा सोचते है कि अूच-नीचके दरजे मिटा दिये 

जाय, तो अराजकता और स्वेच्छाचारिताका रास्ता खुल जायगा। 

यह धारणा सही नहीं हे। होता तो यह चाहिये कि जिन सारे 
भेदभावोके मिट जानेसे सपूर्ण अनुआसनकी स्थिति पैदा हो। यह 
अनुशासन सपूर्ण अिसलिओे होगा कि अुस हालतमें सव छोग जिस 


5 हरिजन, १०-८-४७ 
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समाजके वे सदस्य हैं जुसके तियमोका पालन अजिच्छापूर्वक स्वय 
ही करेगे। ” * 


गाधीजी चाहते थे कि अमीर अपनी सपत्ति अपने पास यह मानकर रखे 
कि वह गरीबोकी धरोहर है अथवा वे गरीवोके लिब्ने अुसका त्याग ही कर दे। 
आधिक समानताकी स्थिति अमीरोसे अुनकी सपत्तिका वलपूर्वक अपहरण करके 
नहीं लायी जा सकती। हिंसाके द्वारा असमानताओके अच्छेदके प्रयत्न कही 
भी सफल नही हुओ है --- रूसमें भी नहीं। हिसक कार्यसे समाजकों कोओ लाभ 
नहीं हो सकता, क्योंकि जुसका नतीजा तो यही होगा कि समाज थेक जैसे 
आदमीकी योग्यताओसे वचित हो जायेगा, जो जानता है कि सम्पत्तिका 
आअुत्पादव या आसकी वृद्धि किस तरह की जाती हे। 


अहिसक पद्धतिकी श्रेष्ठता अहिसक पद्धति हिंसक पद्धतिसे कही श्रेष्ठ 
है । हेपके खिलाफ प्रेमकी शक्तियोका सयोजन करके अहिसाके द्वारा आथिक 
समानताकी स्थापना की जा सकती है। / असकी दिल्ञामे पहला कदम यह है कि 
जिस व्यक्तिने अिस आदर्शको स्वीकार कर लिया हो, वह अपने वैयक्तिक 
जीवनमे आवश्यक सुधार कर डाले।”+ सारे समाजका परिवर्तन होने तक 
रुकना जरूरी नहीं हैं। कोओ भी व्यक्ति अपनेसे भेकदम जिस भुभ कार्यका 
आरम्भ कर सकता है। सामुदायिक प्रयत्न किया जाय, अहिसाकी शक्तियोका 
संयोजन और आुपयोग किया जाय ओर छोग बुद्धिपूर्वक जैसे किसी भी कार्यमे 
सहयोग करनेसे जिनकार कर दें जिससे कि अुनकी गूलामीकी जजीरे मजबृत होती 
है, तो आथिक समानताकी यह अभीष्ट स्थिति अवश्य छायी जा सकती है। 


संरक्षकता 


/ बास्तवमे समान वितरणके जिस सिद्धान्तकी जडमे धनवानोके 
अनावश्यक वनकी सरक्षताका या ट्रस्टीशिपका सिद्धान्त होना चाहिये, 
क्योकि जिस सिद्धान्तके अनुसार वे अपने पडोसियोसे भेक रुपया भी 
अधिक नहीं रख सकते। यह कैसे किया जाय? अहिंसा द्वारा ? या 
धनवानोसे अुनकी सपत्ति छीन कर ? असा करनेके लिओ हमें स्वभावत 
हिंसाका आसरा लेना पडेगा। जिस हिंसक कार्रवाओसे समाजका लाभ 
नहीं हो सकता। समाज अलछटा घाटेमे रहेगा, क्योकि जिससे समाज 
ओक जैसे आदमीके गृणोसे वचित रहेगा जो दौलत जमा करना जानता 
है। अिसलिओे अहिसक मार्ग प्रत्यक्ष रूपमे श्रेष्ठ है। घनवानके पास 
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असका धन रहेगा, परतु अुसका आतना ही भाग वह अपने काममे लेगा 
जितना वह अपनी निजी आवश्यकताओंके लिओ भआुचित रूपमें जरूरी 
समझता है, और वाकीकों समाजके अुपयोगके लिझे धरोहर समझेगा। 
जिस तकंमे यह भान लिया गया हे कि सरक्षक प्रामाणिक होगा । ” * 


यदि हमारे पूरा प्रयत्त करनेके वाद भी बतवान लोग गरीबोके हितसे 
अपने धनके सरक्षक होना स्वीकार न करें तो क्या किया जाय ? जैसी स्थितिमे 
गाधीजी सही और अचूक जिलाजके तौर पर सविनय आज्ञाभग और अहिंसक 
असहयोगकी सलाह देते हैं। कारण, धनवान लोग समाजके गरीब वर्गके सहयोगके 
बिना बन्का समग्रह कर ही नही सकते। 


प्रकृतिका बुनियादी नियम यह प्रकृतिका ओअेक बुनियादी और निरप- 
वाद नियम हे कि प्रकृति अुतना ही पैदा करती हे जितना हमें अपनी आवब- 
व्यकताओकी पूर्तिके छिभ्रे रोज-ब-रोज चाहिये। यदि हरओेक आदमी अपने 
लिये सिर्फ आतना ही ले जितनेकी भुसे जरूरत है, तो दुनियामें भुखमरीसे 
कोंओ नहीं मर सकता। यदि कोओ जितना असे चाहिये अुससे अधिक छेता 
है, तो वह गोया चोरीका अपराध करता हे। जिस चीजकी हमें जरूरत न हो 
आअुसे अपने पास रखना जिस नियमका आल्लघन हे। अपरिपग्रहके जिस आदर्गका 
पूरा पालन तो तब होगा जब मनुष्य भी पक्षियोकी तरह आग्रामी कछूका 
विचार करना और सग्रह करना विलकुछ छोड दे। यदि वह पहले 
निष्ठापूर्वक -दैवी राज्यको पानेका प्रयत्त करे, तो असे और सब अपने-आप 
मिल जाय। 

अपरिग्रह -- भेंक मन स्थिति अपरिग्रह आखिर तो ओक मन स्थिति 
हे। कोओ भी मनुष्य पूरा अपरिग्रही नही हो सकता। शरीर भी ओक परियग्रह 
ही है और वह तो हमारे साथ रहनेवाला है। मनुष्य हमेशा अपूर्ण ही रहनेवाला 
है, यद्यपि वह अपनेको पूर्ण वनानेकी कोशिश भी हमेशा करता रहेगा और असे 
करना ही चाहिये। 

सरक्षकताके सिद्धान्तकी आुत्पत्ति सरक्षकता / अब लोगोको दी गयी जेंक 
रियायत हे जो पैसा कमाते तो है किन्चु जो मानव-जातिके छाभके लिओे 
अपनी कमाओका अआपयोग स्वेच्छापुर्वक करनेके लिओे तैयार नहीं हैं।+ यह 

सिद्धान्त सामान्य बुद्धिकी भुपज है और गाधीजीका निश्चित विश्वास है कि वह 
औसी परिस्थितिका ओेक व्यावहारिक हल पेश करता हे। जो धनवान हैं और 
घनमग्रहकी अपनी भिच्छाका जो त्याग नही कर सकते, ओन्हे गाघीजीकी सलाह 
आ। [ः /व १ 
* हरिजन, २५-८-!४० हु हर (/१ | ! 


| त्ज ५०४ 


 मॉडन रिव्यू, अक्तूबर १९३५॥ का 2 ह। 





ण्र्‌ आथिक और औद्योगिक जीवन 


है कि वे अपने धनका अपयोग सेवाके लिओे करे। जिस सिद्धान्तका प्रतिपादत 
अन्होने पहली बार आन समाजवादियोकों आुत्तर देते हुओ किया था, जो 
कहते ये कि जमीदारों और राजाओसे अुनकी सत्ता और सपत्ति छीन ली 
जानी चाहिये।* 

सरक्षकताका अये --सरक्षकता क्‍या है” यदि किसी आदमीके पास 
जितना अुसे चाहिये अससे ज्यादा धन या सम्पत्ति हो, तो अुसे अपनी अतिरिक्त 
बन-सम्पत्तिका सरक्षक वन जाना चाहिये। अुसने यह बन विरासतमे पाया हो 
या व्यापार अथवा आुद्योगके द्वारा (वेशक, औमानदारीसे) कमाया हो, भुसे यह 
समझ छेना चाहिये कि यह सारा धन भुसका नही है “ अुसे केवल सभ्यजनोचित 
जीविकाका ही अधिकार है -- जैसी जीविकाका जो दूसरे करोंडो आदम्मियोको 
आअपलब्ध है, अुनसे ज्यादा भूची जीविकाका नहीं।” | अुसका वाकी धन 
समाजका है और अुसका भुपयोग समाजके कल्याण लिजे ही होना चाहिये। 

धनवान लोग अपने धनकी रक्षा या तो शस्त्रवलसे कर सकते हैं 
अथवा अहिसके द्वारा। 


“ झिस अहिसाकी दीक्षा लेने और देनेका सबसे अत्तम मत्र है 
'तैन त्यक्तीेन भुजीधा ' (अपनी दौलतका त्याग करके तू से 
भोग) । जिसको जरा विस्तारसे समझाकर कह तो यह कहूगा कि 
करोडो खुशीसे कमा, लेकिन समझ ले कि तेरा धन सिर्फ तेरा नही, 
सारी दुनियाका है। जिसलिओ जितनी तेरी सच्ची जरूरतें हो भुतनी 
पूरी करनेके वाद जो बचे आअुसका अपयोग समाजके लिम्रे कर।” » 


व्यापारिक समृद्धि और सपूर्ण ओऔमानदारी ओक-दूसरेसे असंगत नहीं 
है असा सवाल किया जा सकता है कि कया शुद्ध साधनोंसे करीडो रुपये 
कमाना सम्भव है। गावीजी जैसा नहीं मानते थे कि व्यापारिक समृद्धिके साथ 
सम्पूर्ण जीमानदारी असगत है। वे जैसे व्यापारियोको जानते थे जो अपने 
व्यवहारमे ओमानदारीका पूरा पूरा पालन करते थे। “ करोडो रुपये कमाने ' 
की वात यह मानकर कही गयी है कि लछोगोको कानूनन्‌ सम्पत्ति रखनेका 
अधिकार है और यह कि न तो वह अशुद्ध हे और न वह हमारे आस- 
पास फैली हुओ विपमताका दर्पद्धित प्रदर्शन है।  + जिस सिरूसिलेमे ओन्होने 
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असे आदमीका अदाहरण दिया जिसके पास खानका पट्टा हे। अुसे अचानक 
अपनी जिस जमीनमे कोओ अनमोल हीरा मिल जाता हे। और वह अेका- 
ओक करोडपति वन जाता हे । बसे आदमीके वबारेमे यह नहीं कहा जा 
सकता कि असने अगजुद्ध साधनोका अपयोग किया है। जिस हवालेका स्पप्टी- 
करण अनके ही अब्दोमे जिस प्रकार है 
/ नि सदेह करोडो कमानेकी वात मैने जैसे छोगोके लिओ ही 
कही थी । में निसकोच जिस कथनका समर्थन करता हू कि आम 
तौर पर धनवान लोग और असी तरह दूसरे भी अविकाश लोग कमाते 
समय कमाओके साधनोकी शुद्धताका कोओ खास ध्यान नहीं रखते। 
अहिसक पद्धतिका श्रयोग करते समय हमारे मनमें यह विश्वास रहना 
चाहिये कि हरओक मनुष्य, फिर वह कितना ही पतित क्‍यों न हो, 
सुधर सकता हे, अगर असके साथ चतुरतापूर्वक मनुष्यताका व्यवहार 
किया जाय ? हमें मनुष्यके सदभावोको जगाना चाहिये और अुसके 
सुपरिणामकी आशा रखनी चाहिये।” * 


निर्णय कौन कर सकता है? जिस वातका निर्णय कौन करेगा कि 
अमुक धन ओमानदारीसे कमाया गया है था वेभीमानीसे, पवित्र हे या 
अपवित्र । “जिस प्रइतका निर्णय या तो भगवाव ही कर सकता है या 
अमीरो या गरीबों --दोनोके द्वारा नियुक्त कोओ अधिकारी व्यक्ति | हर 
कोभी व्यक्ति जैसा नहीं कर सकता। 7 यदि हम कहते हो कि सब 
धन-सम्पत्ति चोरी है, तो हमे स्वयं ही सारी धन-सम्पत्तिका त्याग कर देना 
चाहिये | हमे अपनेसे पूछना चाहिये कि क्या हम जैसा करनेके लिओे तैयार 
हैं। यदि हम खुद जिसके लिओे तैयार न हो, तो हमे दुसरोके वबारेमे कोओी 
मतामत नही बनाना चाहियें। हमें अपनेमे अनासक्तिकी भावनाका विकास 
करना चाहिये और दुनियामें जिस तरह रहता चाहिये कि दुनियाका असर 
हमारे मन पर न हो। 


त्याग बनाम अपहरण क्‍या कोओ जिस बातका निश्चय कर सकता 
है कि जिन वनवानोकों अपनी सम्पत्तिका सरक्षक बननेके लिओओे राजी किया 
जा सके, भुनकी सम्पत्तिका कितना हिंस्सा आुनका हैं और कितना भुतका 
नहीं हे? यदि वह धनवान व्यक्ति अपने लिये आस सम्पत्तिका २५ £& 
रखनेको राजी हो और ७५ % दान कर देनेके लिजरे तैयार हो, तो हमे 
असका प्रस्ताव स्वीकार कर छेना चाहिये, क्योकि हमे जानना चाहिये कि 


“ हरिजन, २२-२-४२ 
7 हरिजन, १-८-३६ 


पड आथिक और औद्योगिक जीवन 


४ स्वेच्छासे दिया हुआ ७५ % तलवारके भयसे दिये हुओ १०० % से कही 
ज्यादा अच्छा है।“ * 

अँसी दलील की जा सकती है कि जो व्यक्ति आज अपनी सम्पत्ति 
जोर-जवरदस्तीके कारण सौपता है वह करू अिस स्थितिको, असकी जिच्छा 
हो या न हो, स्वीकार कर लेगा। लेकिन यह ओक दूरवर्ती सभावचा है जिस 
पर ग्रभीरतापूर्वक विचार नहीं किया जा सकता। मितना निश्चित है कि 
यदि आज हिसाका आश्रय लिया जाय, तो अुसे ज्यादा बडी प्रतिहिसाका 
मुकावछा करना पडेगा । “ अहिंसाके नियम पर चलनेसे हमे ओकके बाद 
अक कितने ही समझौते करने पडेंगे, यहा तक कि हमारा जीवन जिन 
समझौतोकी ओक खझाखला जैसा हो जायेगा । लेकिन समझौतोकी झछुखछा 
सघर्पोकी अपार श्ुखलासे कही अच्छी है। | 


सरक्षकोका कमीशन : अहिसक राज्यमें ट्स्टियोका कमीशन भी विनि- 
यमित रहेगा। सरक्षककों अपनी सपत्तिकी आयसे जो कमीशन मिलेगा वह 
अुस आयका कोओ निदिचत हिस्सा नहीं होगा। जिसका कारण बताते हुओे 
गाधीजी कहते हूँ 
४ मैं अन्हे जैसा नहीं कहुगा कि वे जितना ही कमीशन ले, 
में तो अुनसे जितना अुचित हो अुतना लेनेकी सिफारिश करगा। 
अुदाहरणके लिमे, जिसके पास १०० रु० हो अससे में ५० रु० लेनेको 
कहूगा और वाकी ५० रु० मजदूरोको दे दूगा। लेकिन जिसके पास 
१,००,००,००० २० होगे अुससे में कह्गा कि वह केवछ १ %£ ही 
ले। जिस तरह आप देख सकते है कि में जो कमीशन तय करूगा 
वह आयका कोओ निश्चित हिस्सा नहीं होगा, क्योकि वैसा किया 
जाय तो अससे भयकर अन्यायकी सृष्टि होगी। ” 


कानूनी स्वामित्व : बदली हुआ स्थितिमे काननी स्वामित्व सरक्षकका ही 
होगा, राज्यका नहीं । जिसलिओे अपना आत्तराधिकारी चुननेका अधिकार 
अुस मूल मालिककों ही दिया जाना चाहिये जो पहला सरक्षक वनेगा। 
लेकिन चूकि सरक्षकका सामान्य समाजके सिवा कोओ दूसरा अत्तराधिकारी 
नहीं होता, अिसलिओं अपना अत्तराधिकारी चुननेका सरक्षकका अधिकार 
निर्वन्ध नहीं होगा । कानूवी स्वीकृतिके अवीन रहेगा यानी सरक्षकके 
चुनाव पर जब राज्य अपनी स्वीकृतिकी मुहर छूगा देगा तभी वह अन्तिम 
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माना जायेगा। “ जैसी व्यवस्थासे राज्य और व्यक्ति, दोनो पर अकुण 
लगता हे।* 


सरक्षकताके सिद्धान्तकी रूपरेखा सन्‌ १९४४में आगाखा महलसे 
गावीजीकी रिहाजीके कुछ समय वाद श्री किशोरछाल मगस्वाला ओर 
श्री नरहरि परीखने सरक्षकताफ़े सिद्धान्तोकी अओेक सक्षिप्त स्परेखा तेंयार 
की थी। गावीजीने अुसे देखा जौर सुवारा था, गावीजीके सुवारोके वाद 
अुनका यह मसविदा किस प्रकार था 


“१ मरक्षकता (ट्रस्टीगिप) जैसा सावन प्रदान करती हे 
जिससे समाजकी मौजूदा पूजीवादी व्यवस्था समतावादी व्यवस्थामे 
वदल जाती है। जिसमें पूजीवादकी तो गृजाजिग नहीं है, मगर 
यह वर्तमान पूजीपति वर्गकों अपना सुधार करनेका मौका देती हे। 
जिसका आधार यह श्रद्धा हे कि मानव-स्वभाव असा नहीं हे, 
जिसका कभी आद्धार नहीं हो सके। 

२ वह सपत्तिके व्यक्तिगत स्वामित्वका कोओ जधिकार स्वीकार 
नहीं करती, हा, आअुसमें समाज स्वयं अपनी भराओके लिओ किसी 
हद तक भिसकी जिजाजत दे सकता हे। 

३ अुसमें धनके स्वामित्व और आपयोगके कानृती नियमनकी 
मनाही नहीं है। 

४ अिस प्रकार राज्य द्वारा नियत्रित सरक्षकतामे कोओ व्यक्ति 
अपनी स्वार्थसिद्धिके छिग्रे या समाजके हितके विरुद्ध सपत्ति पर 
अधिकार रखने या अुसका अपयोग करनेके लिओ स्वतत्र नहीं होगा । 

५ जिस तरह अचित न्यूनतम जीवन-वेतन स्थिर करनेकी वात 
कही गओ है, ठीक अुसी तरह यह भी तय कर दिया जाना चाहिये 
कि वास्तवमे किसी भी व्यक्तिकी ज्यादासे ज्यादा कितनी आमदनी 
हो। न्‍्यूततम और अधिकतम आमदनियोंके वीचका फर्क आचित, 
नन्‍्यायपूर्ण और समय समय पर अिस प्रकार बदलता रहनेवालरा 
होना चाहिये कि अुसका झुकाव जिस फर्कको मिटानेकी तरफ हो। 

६ गाधीवादी अर्थ-व्यवस्थामं आत्पादतका स्वस्प समाजकी 
जरूरतसे निश्चित होगा, न कि व्यक्तिकी सनक या लछालचसे। / | 
सरक्षकताके सिद्धान्तोका यह वक्तव्य व्यावहारिक भी हे और साथ ही 

लचीला भी है। वह मौजूदा सम्पत्तिशाली वर्गको कसौटी पर चढाता है 


;ः 
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और अआुसे अपनी बुद्धि और कौबलका समाजके हितमें अुपयोग करनेका 
मौका देता हे। सम्पत्तिकी मालिकीका नियमन किस तरह किया जाय, शिस 
प्रवत पर बादमे आुधोगोके सघटनके ढाचे पर चर्चा करते समय विचार 
किया जायगा। 

कितने छोग असे है जो सच्चे सरक्षक वन सकेंगे, यह सवारू अग्रस्तुत 
है। सभव है कि जिस सिद्धान्तकों आचरणमे अतारता कठिन हो। छेकिन 
यदि सिद्धान्त महीं हे तो जिस सवालका विशेष महत्त्व नहीं है कि आुसका 
आचरण ज्यादा आदमी कर सकेगे या कोओ आओेक ही। जिसे अहिसामें विध्वास 
ही बुसे तो अुसका आचरण करना ही चाहिये, फिर वह अपने प्रयत्लमें सफल 
हो चाहे असफल। 

सरक्षकताकी यह कल्पना मौजुदा जीवन-रचनाकी जगह -- जिसमें 
प्राय प्रत्येक आदमी अपने पडोसीकी परवाह न करते हुओ सिर्फ अपने ही 
लिओ जीता है --नयी न्याययुक्त रचनाका विकास करनेकी निश्चित फल 
देनेवाली पद्धति पेश करती हे। अगर समाजको बान्तिपूर्ण ढगसे सच्ची 
प्रगति करनी है, तो श्नवानोंको यह समझना ही चाहिये कि अुनकी सम्पत्ति 
अन्हे गरीबोकी तुलनामें कोओ अूचा दर्जा नहीं देती--- गरीब और अमीर 
दोनो ही भगवानकी सतान हैं और समान हैं। 

यदि धनवान लोग सरक्षक होना स्वीकार नहीं करे . यदि वे स्वेच्छा- 
पूर्वक सरक्षक होना स्वीकार नहीं करते, तो निश्चित हैँ कि परिस्थितिया 
थुन्हे बैंसा करनेके लिय्रे छाचार कर देंगी। हा, वे आपत्तिको ही आमत्रित 
करना चाहते हो तो वात दूसरी हे। अहिसक राज्यमें छोकमतका प्रभाव वहुत 
जबरदस्त होता हैं। हिसा जो काम नहीं कर सकती, अहिसक राज्यमे लोकमत 
ओअुसे आसानीस कर सकता है। सच पूछों तों, मजदूर और किसान ही जो 
कु० वे पैदा करते है बुसके मालिक हैं। अगर बुद्धिपूर्ण सगठनके फलस्वत्प 
मिलनेवाली अपनी शक्तिको वे पहिचान ले, तो झोपक व्गके अत्याचार 
जेक्दम समाप्त हो सकते हैँ। अगर लोय अत्याचारपूर्ण व्यवस्थाकी वुराजियींसे 
अमहयोग करें, तो पोपणके अभावमें वह अयने-आप मर जाय। यही जेक 
तरीका है जिसके द्वारा वर्ग-सधर्ष ठाछठा जा सकता है। 


भुद्योगवाद 


अभी तक हमने गाठीजीकी कल्पनाके बहिसक राज्यकी रूपरेखा खीची। 
जिस स्वराज्यका निर्माण घून्यमें नहीं किया जा सकता। हम आज यत्रोके 
आअुपयोग पर आवारित अुद्योगीजरणके युगर्मे रह रहे है। अब हम देखें कि 
क्ुयोगवादके प्रति गावीजीकी प्रतिक्रिया क्या थी। 


ट। 
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विचारोका ऋमिक विकास अुद्योगवाद ओर यत्रोके अपयोगके विपयमे 
गाधीजीके विचारोसे जैसा क्रमिक परिवर्तत हुआ, वैसा किसी और चीजके 
वारेमे नहीं हुआ। अनके विचारोके जिस ऋमिक विकासकी प्रक्रियाको देखनेके 
लिओ हम असके विवेचनका आरम्भ तबसे करेगे जब कि यत्रोसे गाधीजीकी 
पहचान पहले-पहलू हुओ। 

यत्र -- आधुनिक सभ्यताका प्रतीक गाधीजीकी सारी शिक्षा बीज- 
रूपमे भुतकी भेक छोटीसी पुस्तकेमे है, जिसे ऑन्होंने सन्‌ १९०९ में गृजरातीमे 
प्रकाशित कराया या। वादमे हिन्द स्वराज्य ' या 'जिन्डियन होम रूल ! के 
नामसे अुसका अग्रेजी अनुवाद भी हुआ था। जिस पुस्तकमे ' आधुनिक सम्यता * 
की सख्त टीका की गयी हे और असका मुख्य प्रतीक ओन्होने यत्रको माना है। 

गाधीजीके आर्थिक विच्यारोक्नी भूमिका गाधीजीके आथिक विचारोका 
अध्ययन करते हुओ यह याद रखना चाहिये कि वे भग्रे भारतके निर्माणके 
लिओ सक्रिय रूपसे प्रयत्नणील थे। भिसलिभे जिस सम्बन्धमे अन्होनें जो 
कुछ कहा है वह भारतीय परिस्थितियोके अपने अध्ययतके आधार पर कहा 
है। यह व्गत जब हम वादसे अुद्योगवादकी जगह गाथीजी द्वारा सुझायी गयी 
आशिक व्यवस्था और आनके चरखेके सदेश पर विचार करेगे तब स्पष्ट 
होगी । भारतीय परिस्थितियोका विश्छेषण करके आनके सुधारके छिओ वे जो 
अिलाज सुझाते हैँ वह तो वे विग्वासपूर्वक सुझाते हैँ, किन्तु वे जिस सबधमे 
परदिचमको सलाह देते हुओ सकोच करते हैँ और जब बे शिष्टतावश जैसा 
करते है तब अन्हे यह खयाल रहता है कि वे अपरिचित जमीन पर 
पाव रख रहे हैं। 

ग्रास-अर्थ-व्यवस्थाके नाञके कारण - अपनी ' हिन्द स्वराज्य ' पुस्तकमे 
यत्रों पर अपने विचार प्रकट करते हुओ तत्सबधी अध्यायमे अन्होने 
रमेशचन्द्र दत्तकी पुस्तक 'जिकानामिक हिस्द्री आँफ जिन्डिया का ओऑल्लेख 
बहुत भावनापूर्वक किया है। जिस पुस्तकके अध्ययनसे भुन्हे पता चला कि 
हाथ-अुद्योगो पर आधारित भारतकी ग्राम-अर्थ-व्यवस्थाका नाझ्ष मैचेस्टरके 
मिल-अद्योगने किया है और वही भारतके छोगोकी गरीबीका कारण हे। 
जिसलिओ वे यत्रोको आधुनिक सम्यताका पर्याय मानने छूगे। आधुनिक 
सभ्यता बरी है, जिसलिओे नहीं कि वह आधुनिक है, वह बुरी हे क्योकि 
वह लोगोकी गरीबी और दुर्गतिके लिओ जिम्मेदार है। ओन्होने भारतीय 
जीवन पर रेलों और यत्रो द्वारा आत्पन्न वस्तुओके प्रभाव पर विचार किया 
और वे जिस निष्कर्ष पर पहुचे कि ये अविष्ट हें। हिन्द स्वराज्य में 
यत्र शव्दका अपयोग जिस अर्थमें हुआ है वह यत्रके चाव्दिक अर्यस्ने कही 
ज्यादा है। यत्र आधुनिक सम्यताका प्रतीक हे और आुसमे शक्तिसे चालित 
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मिलोके साथ आनेवाली अुद्योग-व्यवस्थाका अर्थ समाया हुआ है। यत्रो और 
आऔँद्योगिक व्यवस्थाके वीचेका भेद ऑन्हे स्पष्ट नहीं हुआ था। जाहिर है कि 
अस समय मशीनोका अनका अनुभव सीमित था। अुस समय वे लूम 
(करघा) और “व्हील” (चरखा) का भेद भी नहीं जातते थे और हिन्द 
स्वराज्य ' मे अन्होने व्हीलके लिये लूम शब्दका प्रयोग किया है।* “हिन्द 
स्वराज्य ” पुस्तकमे ओन्होनें अुसका वर्णन किया है, लेकिन अुस समय तक 
अन्होने न तो करधा देखा था, न चरखा। सन्‌ १९१५ में जब वे भारत 
लौटे और सावरमती आश्रममे अन्होने अपने प्रयोग शुरू किये अुसके बाद ही 
खादीके विचारको मूर्त स्वरूप मिला। 

राष्ट्रीय जीवनकी पुर्रचता असहयोग आन्दोलनके प्रारभिक कालमे 
आर्थिक सवालो पर अन्होने काफी ध्यान दिया। आओन्होंने अुस आथिक व्यव- 
स्थाका विरोध किया जो यत्रोके प्रचकछन और विस्तारके लिओ जिम्मेदार 
थी। अपने तत्कालीन खादी-सम्बन्धी लेखोमे अन्होने अुत्पादन और वितरणकी 
अत्तम पद्धतियों द्वारा राष्ट्रीय जीवतकी नयी रचनाकी हिमायत की थी। 
अनका कहना था कि मिलोकी सख्या बढाना ठीक नहीं है, क्योकि आुससे 
सम्पत्ति चन्द्र लोगोके हाथोमे केन्द्रित होती है। सन्‌ १९२१ तक वे अपनी 
सन्‌ १९०८ वाली स्थितिसे हटे नहीं थे। 

सन्‌ २० के बाद विचारोमें परिवर्तत सत्‌ २० से ३० के प्रारभिक 
वर्षोने यत्रोके सम्बन्धसे गाधीजीके विचारोमे क्रण परिवर्तन होना शुरू हुआ। 
यत्र आधुनिक सम्यताकी बुराओके प्रतीक है --- अपने जिस प्रारभिक विचारसे 
वें हट गये। आओन्होंने अब अपना आरोप अुद्योगवाद --यानी मुनाफा कमनेके 
कुद्देश्ससे किये जानेवाले केन्द्रीकृत थोक-अत्पादनकी प्रणाली --- तक मर्यादित 
कर दिया। मानवीय सवालोकों समझनेकी अपनी अतदुृष्टि-सम्पन्न क्षमताके 
हारा ओन्होने देख लिया कि यत्नी और अद्योगवादमे तथा ओक प्रकारके यत्रो 
और दूसरे प्रकारके यत्रोमे फर्क हे। अन्होने यह भी महसूस किया कि मनुष्यका 
घरीर और चरखा स्वय सुन्दर यत्रोके ही नमूने हैं। याती यत्र अपने-आपमे 
वुरा नहीं है। अुसका भुचित अपयोग भी हो सकता है और अनुचित भी, 
अुसका अपयोग मनुष्यके शोपणके लिझे भी हो सकता है और कल्याणके 
लिओे भी। जिसलिओ यद्यपि मनुष्य-ममाजमे यत्रके लिओ स्थान है, लेकिन 
जिस वातकी सावधानी रखी जानी चाहिये कि असे मनृष्यकी आवश्यकताओकी 
पू्ति करना हे, असकी सेवा करना है। अुसका मालिक नहीं वन जाना है। 
कुछ यत्र जैसे भी हैं जिनका अपयोग मनुष्यके कल्याणके लिग्रे, अुसकी 
मजक्कत कम करनेके लिओ, अुसका वोझ् कम करनेके लिओ किया जा 


हा 
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सकता है। यह बात गाधीजीको १९२५ और २७ के दरमियान ज्यादा स्पष्ट 
हुओ। सन्‌ १९०८ मे वे यत्रको अुद्योगवादका प्रतीक मानते ये, लेकिन अब 
जैसा नहीं रहा। यदि यत्रका ठीक नियत्रण किया जाय, तो वह बेक 
अँसा साधन भी हो सकता हे जिसके शुभ परिणाम आगये। यत्रोके अमर्याद 
विस्तारसे छोग बेकार होगे और गरीबी वढेगी, लेकिन सादे औजार और अबैसे 
यत्र, जो कारीगरोका बोझ कम करते हो और मज्क्‍्कत बचाते हो, स्वागतके 
योग्य है। अुनके खादीके आथिक कार्यक्रमका आुद्देश्य जीवनकी योजनामे यत्रकों 
आअुसका आपयुकत स्थान दिल्यना ही था। यत्रोके प्रति अुनकी दृष्टिमे यह जो 
परिवर्तत आया अुसका असर अनके बडे पैमाने पर माल तैयार करनेवाले 
यत्रोसे सववित विचारों पर भी पडनेवाला था ही। 

यत्रोका भैसा आयोजन, जिससे धन और सत्ता चन्द लोगोके हाथोमे 
केन्द्रित हो जाय और ओन्हे वाकी करोडो लोगोकी पीठ पर चढनेमे मदद 
मिले, नैतिक और सामाजिक दृष्टिसे गलत हे। यत्रोके अिस मोहके पीछे जो 
प्रेरणा है वह परोपकारकी नही, छोभकी हे। मिल-अद्योगको देशको हानि 
पहुचाकर समृद्ध नहीं होते दिया जा सकता। भारतका जो ओक गृह-अुद्योग 
लाखों-करोडोको दो-कौर अन्न जुटा देता था, अुसके क्रूर विनाजसे अन्हें बहुत 
दुख हुआ और अन्होने अुसका सख्त विरोब किया। अन्होने कहा, “ व्यक्ति 
और असका कल्याण ही सबसे महत्त्वकी वस्तु है। अुसकी मेहनतकों बचाना 
ही हमारा अुद्देय होना चाहिये। और लोभ नही वल्कि मनुष्यकी भराओ 
ही हमारा प्रेरक हेतु होना चाहिये।” * 

१९२६ से १९३१ का समय १९२६ से १९३१ के कालमे आअनकी 
अुद्योगादकी टीका और सख्त होती गयी। जिन दिनोके अपने ओेक लेखमें 
अन्होने कहा हे कि भयका कारण यत्र नहीं पर वह औद्योगिक व्यवस्था है, 
जिसमे मनुष्य यत्रोका गुलाम हो जाता है। जिस व्यवस्थामें जिस बातका 
निर्णय मनुष्यकी आवश्यकताये नहीं करती कि किस चीजका और कितना 
अत्यादत करना है, वल्कि यत्र अस बातका निर्णय करते हैं कि कितना माल 
तैयार करना है। अुसमे यही भेक अद्ेश्य होता है कि मालिकको छाभ हो। 
अुद्योगवाद देशकी शोपण कर सकनेकी क्षमता पर, विदेशी वाजारोकी आुप- 
लब्धि पर और प्रतियोगिताके अभाव पर निर्भर करता है। भ्रुद्योगवादवाली 
व्यवस्था स्वार्थ-भावनाको वढाती है और अपने पडोसियोका लिहाज करनेकी 
वृत्तिकों कम करती है। हे 

मन्नोके विरोधमे सक्योधव गाधीजीके सन्‌ १९२४ के लेखोमे यत्रोके 
प्रति अुनके रुखसे ओक दूसरा परिवर्तन भी लक्षित होता है। जिन कामोमें 
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भारी यत्रोका आुपयोग अनिवार्य हो ओुनमें अुनके अुपयोगके लिओ अब वे 
तैयार थे, वणर्ते कि वे समाजके नियत्रणमे चलाये जाये और कामकी 
परिस्थितिया आदर्ग और जाकर्पषक हो | अद्योगवादकी जगह गाधीजीकी सुझायी 
हुजी व्यवस्थाकी चर्चा करते हुओ हम जिस सवाल पर ज्यादा विचार करेंगे। 
अंक भ्रम: वहुतसे लोगोका खयाल हे कि गाधीजी विजलीके आअुपयोगके 
खिलाफ ये और वैज्ञानिक आविष्कारोंके विरोधी थे। यह खयाल गरूत 
है। यदि अुद्योगवादके दोप दूर किये जा सके और यत्रोका अपयोग आम 
जनताकी भलाओके लिओ किया जाय, तो वे आऑन्हे अपनी योजनामे स्थान 
देनेफे लिये तैयार थे। ओक वार जब आनसे पूछा गया कि क्या वे विजलीकों 
नापसन्द करते हैं तो आऑन्होंने जवाब दिया 
“कौन कहता हे? अगर हम विजलीकों गाव-गाव और गावके 
भी हरजेंक घरमें पहुचा सके, तो मुझे जिसमे कोओ आपत्ति नहीं 
कि गावोके लोग अपने औजार विजलीसे चलाये । केकित अुस हालतमे 
विजलीघरकी मालिकी राज्यकी अथवा ग्रामवासियोकी होनी चाहिये, 
जैसे कि गावके चरागाह पर अुनकी मालिकी होती है। छेकिन जहा 
न बिजली हैं और न यत्र हैं वहा वेकार छोग क्या करे? वहा तुम 
अन्हे काम देनेकी कोओ व्यवस्था करोग्रे या यह चाहोगे कि कामके 
जभावमें वे अपने हाथ ही काट डाले ? ”* 
ओअक दूसरे अवसर पर अन्होने कहा था 
£ चूकि हम भाप और विजलीका अुपयोग जान गये है, अिसलिओे 
हमको आओन्हे समुचित अवसर पर, जब हम अआुद्योगवादसे बचना सीख 
जायेंगे, अिस्तेमाल करनेके योग्य होना चाहिये। अिसलिओ हमारी चेष्टा 
यह हीनी चाहिये कि अुद्योगवाद किसी न किसी प्रकार नष्ट हो जाय । / 
वैज्ञानिक आविष्फकारोके बारेसें गाधीजीका रुख. वैज्ञानिक गोधो और 
आविष्कारोके वारेमें गाधीजीके मनोभावसे मनृष्यके कल्याणकी अुनकी गहरी 
भावना और जिन साधनोके दुरुपयोगके विपयमे अनकी चिंता प्रगट होती 
है। वे कहते हैँ में अंसे हरअेक आविष्कारका स्वागत करूगा जिससे 
सबका लाभ सिद्ध होता हे। छेकित आविष्कार-आविष्कारमे फर्क है। मै हजारो 
आदमियोको ओक साथ ही मारनेका सामर्थ्य रखनेवाली जहरीली गैसोका 
स्वागत तो नहीं कर सकता। ”+ ! 
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“मैं यह भी कहुगा कि वैज्ञानिक शोधोका अुपयोग वैयक्तिक 
लाभके साथनोके रूपमे होना वद होना चाहिये। जैसा हो तो मज- 
दूरोको हृदसे ज्यादा काम नहीं करना पडेगा और यत्र मनुष्यकी प्रगतिमे 
वाबक ने होकर सहायक होगे। * 


अुद्योगवादका विकल्प आुधोगवाद अस्वीकार किया जाय तो अुसकी जगह 
हमे कोओ दूसरी व्यवस्था तो लेनी ही पडेगी। यह व्यवस्था क्‍या होगी? 
जिस विषय पर लिखनेवाले यूरोपीय लेखक कहते है कि पश्चिमी ढगका 
अद्योगिकरण ही सब देशोको अपनाना होगा, अुनकी जिन्छा हों या न 
हो। अुसके सिवा कोओ दूसरा मार्ग नही है। लेकिन ये लेखक अपना निप्फर्प 
यूरोपीय अुदाहरणोके आवार पर निकालते है, जो भारतीय परिस्थितियोसे 
पूरा मेल नही खाते। वे पश्चिमी परिस्थितियोके आवार पर जैसा परिणाम 
निकालते हैं कि वहाके लिओे जो बात सही है वही वात भारतके लिये भी 
सही होनी चाहिये। वे भूल जाते हैँ कि भारतमे परिस्थितिया अनेक 
महत्त्वपूर्ण मामलोमे वहासे बिलकुल भिन्न है। | याद रखना चाहिये कि अर्थ- 
जास्त्रके नियम परिस्थितियोके भेदसे वदलते रहते है। जिसलिओ अुनकी सलाह 
ओअक सीमासे आगे हमारा मार्गदर्शन नहीं करती। जो बात यूरोपके लिगे 
सच हे, यह जरूरी नहीं कि वह भारतके लिओ भी सच हो। 


“हम यह भी जानते है कि हर राष्ट्र अपनी-अपनी विशेपताये, 
अपना-अपना व्यक्तित्व रखता है। भारतवर्ष भी अपनी विशेषता रखता 
है, और यदि हमें अुसके अनेक रोगोकी दवा खोजनी हो, तो हमे अुसकी 
प्रकृतिकी तमाम विलक्षणताओको ध्यानमें रखकर दवा तजबीज करनी 
होगी। 


जिसलिओ भारतका यूरोप जैसा आद्योगीकरण करना ओक असस्भव 
प्रयत्त करना है। 


पश्चिमकी और भारतकी परिस्थितियों भेद भारतको पश्चिमी 
ढंग पर औद्योगिक क्‍यों बनना चाहिये ? पाइचात्य सम्यता गहराती 
हे। अग्लैड या जिंठली जैसे छोटे छोटे देश अपनी जीवन-धाराको 
शहराती वना सकते है। अमेरिका जैसे विशाल देशके लिओ भी, जिसकी 
आबादी बहुत कुछ छिछली या बिखरी हुओ हे, यही ओक भुपाय है। 
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लेकित यह सोचने जैसी वात हे कि ओक घनी आवादीवाले विशारू 
देशको, जिसकी प्राचीन परम्परा ही देहाती है और जो अब तक 
वरावर अपयोगी वनी हुओ है, न तो पाश्चात्य आदर्शकी नकरू करना 
है, और न करती चाहिये। यह आवश्यक नहीं हे कि जो वात 
परिस्थिति विश्येपवाले देशके लिये अच्छी हे, वही ओक विलकुल जुदी 
परिस्थितिवाले देशके लिभे भी अनुकूल हो। वही आहार किसीकों 
पोषक सिद्ध होता है और किसीकों मारक। किसी देशकी प्राकृतिक रचना 
आसकी सस्कृतिके निर्माणमें महत््वका हाथ रखती है। श्लुव प्रदेशमे रहनेवाले 
किसी मनुष्यके लिखे 'फरकोट' भले ही अंक आवश्यक वस्तु हो, 
विपुवत्‌ रेखाके बीचोबीच (अष्णतम प्रदेशमें) रहनेवालेका असीसे दम 
घुटने लगेगा। ” * 

“४ भारतको अपने अर्वश्ञास्त्र, अपनी अर्थतीति और शभुद्योगो 
आदिके विपयमे अपनी कार्य-प्रणालीका स्वतत्र विकास करता है। 


पश्चिमकी और भारतकी वीमारीकी समावता * यूरोप और भारतकी 
परिस्थितियोका अन्तर जानते हुओ गाधीजी स्वीकार करते है कि वे पश्चिमकों 
अुसकी समस्याओं पर कोओ सलाह नहीं दे सकते। लेकिन चूकि आतसे अपनी 
राय देनेकी कहा जाता है शिसलिओ वे यूरोपकी स्थितिका विश्लेषण करने 
और असके सुधारका आअपाय सुझानेका साहस करते है। वे कहते है, “मैं 
यूरोपकी वीमारी और अुसका जिलाज अस अर्थमें तो नहीं जानता जिस अव॑मे 
कि में भारतकी वीमारी और अुसका जिलाज जाननेका दावा करता हू। 
लेकिन में महसूस करता हु कि अगरचे यूरोपमें लोगोकों राजनीतिक स्वतत्नता 
प्राप्त है, बुनियादी तौर पर यूरोप भी अूसी वीमारीसे पीडित है जिससे कि 
भारत । ” [ 


अपरकी पक्तियो्में जिस वीमारीवी वात कही गयी है, वह बीमारी हे 
जनतत्रकी ओटमे शासक वर्गेके द्वारा आम जनताका गोषण। अगर विस 
वीमारीको दूर करना हो, तो अस्पप्ट बब्दोमें जितना कहने मात्रसे हमारा 
काम नहीं चलेगा कि जनताकों अुसकी गिरी हुओ हालतसे अपर अठाना हे 
और अुसे गोपणसे मुक्त करना हे। हमे जिसका आत्तर गहराओसे सोचकर 
ढूढ निकालना चाहिये। “ वह आअुच्तर क्या यह नही हे कि वे| वही दरजा 


+* हिन्दी नवजीवन, २५-७-२९ 
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प्रमिका ६३ 


प्राप्त करना चाहते है जो आज पूजीका हे? यदि जैसा हो तब तो वह 
केवल हिसाके द्वारा ही पाया जा सकता है।” * 
हिसक क्रातिके दोष मजदूर वर्ग रा हिसाके रास्ते पूजीका दरजा 
पानेके प्रयत्तका ओक आुदाहरण रूसकी ऋ्रातिमे मिलता है। अुसका क्‍या 
परिणाम आया है? गाधीजी कहते है 
४ जहा आुद्योगीकरणको परम लक्ष्य माना गया है और अुसकी 
पूजा हुओ है, अुस रूस पर में नजर डालता हू तो वहाके जीवनसे में 
खुज नहीं हो पाता । अपनी वात वाजिवलके जब्दोमे कह तो ' आदमीकों 
सारी दुनियाकी सम्पत्ति मिल जाय, पर अपनी अन्तरात्माकों वह 
खो दे तो अुसे क्‍या लाभ हुआ ? ” ओर आजकी भापामे कहू तो 
अपना व्यक्तित्व खोकर आदमी किसी यत्रका पुर्जा जैसा वन जाय तो 
यह स्थिति मनुष्यके गौरवका खर्वे करनेवाली हे। में चाहता हू कि 
हरओक व्यक्ति अपने ढंगसे अपना पुरा विकास करे और जिस तरह 
पूर्ण विकसित जिकाओके रूपमे समाजमें अपना स्थान ग्रहण करे। 
गावोको स्वयपूर्ण बन जाना चाहिये। यदि हमे अहिसाके रास्ते चलना 
हो, तो मैं अिसके सिवा कोओ दूसरा हल नहीं देखता। ” » 


पूजीवादके दोष कंसे ठाले जायें ?. यदि लोग पूजीवादके दोप ठालता 
चाहते है तो 
“वे श्रमजीवियोकी कमाओ वस्तुका अधिक न्यायोचित वटवारा 
करानेकी कोशिश करेगें। वस, यह हमे अविलव सतोप और 
सादगी पर ले जाता है, जिन्हें कि हम नये दृष्टिविन्दुके अनुसार 
अपनी खुशीसे स्वीकार करेगे। तब जीवनका लक्ष्य भोतिक सामग्रियोकी 
वृद्धि न रहेगा, वल्कि सुख और आरामको कायम रखते हुओ अुनकी 
सीमावद्धता होगा। हम आस वस्तुको प्राप्त करनेका खयाल छोड 
देगे जिसे कि हम प्राप्त कर सकते है, वल्कि हम भुस वस्तुको लेनेसे 
मिनकार करेगे जो कि सब लछोगोकों न मिलती हो। मुझे जैसा प्रतीत 
होता है कि यदि आशिक दृष्टिसि यूरोपकी जनतासे जैसी प्रार्थना की 
जाय, तो अुसको सफल होना चाहिये, और यदि अैसे प्रयोगमें कुछ अच्छी 
सफलता हुओ हो, तो आअुससे वहुत भारी और अन्नात आध्यात्मिक 
परिणाम अत्पन्न होगे। में जिस वातकों नही मानता कि आध्यात्मिक 
तत्व अपने ही क्षेत्रमें काम करता है। बल्कि जिसके श्रतिकूल वह 


+ यग जिडिया, ३-९-२५ 
» हरिजन, २८-१-३९ 


४ आथिक और औद्योगिक जीवन 


जीवनके मामूली कार्याके द्वारा ही अभिव्यक्त होता है। जिस तरह 
वह आथिक, सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्रों पर भी अपना प्रभाव 
डालता है।” * 


अगर यूरोपके लोग गाबीजीने अपर जो विचार प्रगट किया है असे 
अपनानेके लिओ राजी किये जा सके, तो अहेश्यकी सिद्धिके लिओे हिसा बिल- 
कुल अनावश्यक हो जायेगी और वे अहिसाके जाहिर फलितार्थोका पालन 
करते हुओ अपना आुचित स्थान आसानीसे प्राप्त कर छेगे। 

विपुलताका अर्य._ विपुलता 'से गाधीजीका आशय यह है कि हरअेकको 
खाने, पीने और पहननेके लिओे जितना चाहिये अुतना भरपूर मिलना चाहिये । 
और जिसी तरह असे अपने मन और वुद्धिके शिक्षण तथा विकासके लिओ 
आवश्यक” सुविधाये भी मिलना चाहिये। » अलवत्ता, वे यह नहीं चाहते थे कि 
किसीके पास जितनेका वह अच्छी तरह अपयोग कर हकता है अुससे अधिक 
कुछ रहे और न वे गरीबी, अभाव, कष्ट और अस्वच्छता ही चाहते थे।+ 


ग्राम-जीवनकी पुनररंचता अआद्योगवादकी जगह गावीजी जिस अर्थ- 
व्यवस्थाकी हिमायत करते है अुसका यह अर्थ नहीं हे कि अऑन्हे “पुरानी 
सादगीकी ओर लौट जाना हे।” “लेकिन वह जैसी पुनर्रचना होगी जिसमे 
ग्राम-जीवनकी मुख्यता होगी और पशुवरू तथा भौतिक बल आध्यात्मिक 
बलकी अधीनतामे रहेगे। | 

प्रवाहका अुछूठी दिश्वास्ें परिवर्तत . क्या वे भारतका अद्योगीकरण 
करना चाहेगे --- जिस प्रश्नका जवाब देते हुओ गाधीजीने कहा था 


४ अद्योगीकरणके अपने अर्थमे में अवश्य ही भारतका अुद्योगीकरण 
करना चाहूगा। हमे गावोकों पुन्र्जीवित करना हे। हमारे गाव हमारे 
गहरोकी तमाम आवश्यकताओका अत्यादव और पूर्ति करते थे। जबसे 
हमारे शहर विदेशी मालका वाजार वन गये और जिस सस्ते तथा 
घटिया विदेगी मारे ऑन्होने गावोको पूर कर अुनका गोषण शुरू 
किया तभीसे भारत गरीब हो गया। ”+ 
जिसलिओं गाधीजी पुन अुसी स्वाभाविक अर्थ-व्यवस्थाकी ओर लौटना 

और आज गावोका घन शहरोमे बहता चला आ रहा है, अुसका प्रवाह 


* हिन्दी नवजीवन, ३-९-२५ 
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भूमिका ह््ष 


फिर गावोकी दिश्वा्में मोडवा चाहते थे। वे गावोमे अद्योगोंकी स्थापना 
जरूर करना चाहते थे, लेकिन अद्योगीकरणके प्रचलित अर्थमें नहीं। यानी 
वे नयी नयी मिले खडी करके आुनकी सख्या नहीं बढाते। 


स्वाभाविक अर्थ-व्यवस्था स्वाभाविक अर्थ-्यवस्थामें बड़े पैमाने पर 
आत्पादन करनेवाले यत्रोद्योगो और गावोके हाथ-अद्योगोका सुमेल होगा। 
हाथ-अद्योगोसे जिन यत्रोद्योगोका मेल तभी हो सकता हे, जब अुनकी योजना 
गावोके लछाभकी दृप्टिसे की जाय। असे वडे आुद्योग, जो देशकी अथै-व्यवस्थाके 
लिओ चावीकी तरह है और जिनकी देशको जरूरत हे, केन्द्रित किये जा सकते 
है, लेकिन असी कोओ भी चीज जिसका अत्पावन थोडेसे गावोमें हो सकता 
है गहरोमे केन्द्रित अत्पादनके लिझे नहीं चुनी जानी चाहिये। गावीजी जिन 
चीजोका अआत्पादन गाबोमे आसानीसे हो सकता हो भुनका आत्पादन बडे पैमाने 
पर काम करनेवाले यत्रोद्योगके जरिये करनेके खिलाफ थे। * 


भारी अद्योगों पर राज्यकी सालिकी वे चावीरूप क्रुय्रोगों पर 
राज्यकी मालिकी चाहते थे। जिन अद्योगोकी सूची तो आओुन्होंने नहीं बनायी, 
लेकिन अुनका कहना था कि मोटे तौर पर जहा छोगोकों ज्यादा सरयामे 
मिलकर काम करना पडता हो, वहा मालिकी राज्यकी होनी चाहिये। अंसी 
वस्तुओके आअदाहरणके रूपमे, जिनके भ्रुत्पादनके लिओ भारी यत्रोकी आवश्यकता 
होगी, ओन्होने सीनेंकी मशीनों, छायाखानों और बल्य-चिकित्माके औजारा [ 
के नाम सुझाये थे। साथ ही अन्होने यह भी कहा था कि श्रम सादा हो 
या कौशल्य-साध्य, जिस श्रमके अत्पादन पर मालिकी राज्यके मारफत 
श्रमिकोकी ही होगी। 


भारी अद्योग स्वभावत केन्द्रित होगे और अन पर राष्ट्रकी मालिकी 
होगी। लेकित ये सब अआद्योग गावोमे चलनेवाली विज्ञाल राष्ट्रीय श्रवृत्तिका 
ओक अजमात्र होगे।* समाजवादियोकी तरह अुनका मत था कि बड़े 
पैमाने पर चलनेवाले कारखानो पर या तो राष्ट्रकी मालिकी होनी चाहिये 
या राज्यका नियत्रण होना चाहिये। लेकिन वे चाहते थे कि अैसे कारखानोमे 
मजदरोको अत्यत आकर्षक और आदश परिस्थितियोमे काम करनेकी सुविधा 
मिलनी चाहिये और अन्हे मुनाफेके लिओे नहीं वल्कि मावव-जातिकी सेवाकी 
वृत्तिसे काम करता चाहिये। काम करनेमे श्ेरक हेतु लोभ नही होगा, प्रेम 
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द६दू.. . आधिक और मौद्योगिक जीवन 


होगा । * चावीरुप अुधोगोकों राज्य चाहे अपने हाथोमें न भी के तो भी 
अुनके सचालन, प्रवध और विकासमें अुनकी आवाज मुख्य अवश्य रहेगी। 
गाधीजीकी कल्पनाका राज्य अहिसा पर आधारित होगा लिसलिखले वे पैसे- 
वालोंसे अनकी सम्पत्ति छीनेगे तो नहीं, किन्तु वे यह जरूर चाहेगे कि 
अुक्त कारखानोको राज्यकी मालिकीके कारखाने बनानेकी प्रक्रियामें वे लोग 
स्वेच्छासे अपना सहयोग दे। वे मानते थे कि जिस तरह गरीब समाजके 
अग्र है, भुसी तरह धनी भी समाजके अग्र हें -- किसीको भी अछत नहीं 
माना जा स्कता।+ 


जुद्योगोके दोनो विभागोमें सुमेल अद्योगोके दोतो विभागोगें सुमेछकी 
स्थापना राज्यके हाथोमे सत्ताके केनद्रीकरण द्वारा नही, बल्कि सरक्षकता के 
यिद्धान्तके अर्थका विस्तार करके ही की जा सकती है। गावीजीकी रायमे 
ब्रयक्तिक स्वरामित्वकी हिसाकी तुलनामें राज्ययी हिसा अधिक हानिकारक 
होती हे। लेकिन यदि वह बनिवाये हो, तो वे राज्यकी कमसे कम मालिकीका 
समर्थन करनेके लिय्रे तैयार थे।- 

वैयक्तिक स्वामित्व बनास राज्यका नियत्रण यद्यपि सच कहा जाय तो 
वैयक्तिक स्वामित्व अहिंसासे मेल नहीं खाता, फिर भी ग्राबीजी अुसके साथ 
जिस आजासे समझौता करनेके लिय्रे तैयार थे कि बुसमें से कुछ अच्छा 
फुल निकलेगा। राज्यकी मालिकी वैवक्तिक मालिकीसे ज्यादा अच्छी जरूर 
है, लेकिन अुसमे हिंसा है और जिसलिजओे बुसके खिलाफ आपत्ति की जा 
सकती है। राज्य सघटित और केन्द्रीकृत हिसाका प्रतिनिधित्व करता है। 
व्यक्तिको आत्मा होंती हे, किन्तु राज्य तो ओक जड़ यत्र है। अुसे कभी 
हिसा छोडनेके लिओ राजी नहीं किया जा सकता, क्योकि भुसका जन्म ही 
हिंसासे हुआ है। श्िसलियें गावीजी सरक्षकताके सिद्धान्तकों तरजीह देते थे। [ 
वे रूमसमें राज्य द्वारा तियत्रित अुद्योगोका -- यानी अंसी अर्थ-व्यवस्थाका जिसमें 
अत्पादन और वितरण दीनोका ही नियमन राज्य करता है--जो नया प्रयोग 
चल रहा है अुने शकाकी दृष्टिसे देखते थे । चूकि यह व्यवस्था व पर आधारित 
है जिसलिओ वे कहते थे कि वह अुन्हें न जाने कहा और कितनी दूर छे जायेगी । 
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भूमिका द७ 


लेकिन यह जरूरी नहीं कि राज्य हिंसा पर ही आधारित हो। “ सिद्धान्तमे 
चाहे बसा ही हो लेकिन व्यवहारका तकाजा तो अधिकाशत अहिंसा पर 
आवारित राज्यका ही होता है।”* 


अुद्योगीकरण थोक अआत्पादनका ही पर्याय हे अुद्योगीकरण थोक 
अुत्पादनका ही पर्याय है। “ थोक आत्पादन कमसे कम लोगों द्वारा अत्यत 
जटिल यत्रोकी मददसे किये जानेवाले आओत्पादनका सूचक पारिभाषिक झब्द 
है।” ॥ “ अद्योगीकरण बडे पैमाने पर किया जाय तो अससे ग्रामवासियोका 
प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष शोषण अवश्य होगा। कारण, अुससे प्रतियोगिता और 
आत्पन्न मालकों वाजारोमें खपानेकी समस्याये क्ुत्पन्न होगी।”+ 


अद्योगवादकी बुराअिया अुद्योगवादकी वुराजिया सक्षेपर्में जिस प्रकार 
है (१) पूजी और सत्ता चद छोगोके हाथमें जिकट्ठी हो जाती हे। 
(२) पराश्रयिताकी वृद्धि पैसेवाले और मध्यम वर्गके लोग मजदूरो पर, 
अहर गावो पर और अशद्योगिक देश कृपिप्रधान देशों पर जीना शुरू कर 
देते है। (३) पूजी और श्रममे सघर्प । (४) अमीरों और गरीबोके वीचकी 
खाओ बढती जाती है और असमानताये अविकाधिक अुग्न होती जाती है। 
(५) व्यापारकी और असके द्वारा मुनाफा कमानेकी वृत्ति बढती जाती है। 
फलत ओक ओर भौतिक समृद्धिकी अनियत्रित आकाक्षा और दूसरी ओर 
युद्धक खतरा पैदा होता है। 


पश्चिमके अनुभवसे सबक परिचिमका अनुभव हमे सिखाता है कि 
अद्योगवाद या पूजीवादकी ये सारी वुराअिया हमें टालनेकी कोशिश करना 
चाहिये। बडे पैमाने पर आुद्योगीकरणसे विशेषाविकारों और ओकाबिकारोकी 
आ॒त्पत्ति होती है। यह वात गावीजीको पसंद नहीं थी। जो भी वस्तु सबके 
लिओ समान रूपसे अपलब्ध न की जा सके --- सामान्य जनताको जिसमें हिस्सा 
न मिले, असे वे निषिद्ध मानते थे। 


“४ अिसलिओ हमें अपना सारा प्रयत्न गावकों स्वयपुर्ण बनाने पर 
केन्द्रित करना है। वह वस्तुओका निर्माण आअपयोगकी दृष्टिसे करेगा, 
विक्रीके लिजे नहीं। गावोमे चलनेवाले अद्योगोकी यह विशेषता 
कायम रखी जाय, तो फिर गावोको यह छट दी जा सकती हे कि वे 
अुन आधुनिक यत्रो और औजारोका अपयोग करे, जिन्हे वे खरीद 


| # हरिजन, १६-२-४७ 
+ हरिजन, २-११-३४ हे 
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पकते हो। बस, भुनका अपयोग इेसरोका गोपण करनेके छिज्े नही 
होना चाहिये। ” € 
“ क्षणभरके लिओ मान लीजिये कि यत्रोसे मानव-जातिकी सारी 


जररते पुरी हो सकती है, फिर भी 3 के कारण विज्ञेष अवेजोने अत्पा- 

दन केन्द्रित हो गा। और फिर नियमन करनेके 
लिओे द्राविद्ी करना पछेगा। विपरीत, यदि अत्पादन 
और वितरण दोनो तत्रोमे हा अुन च्ीजोक जरूरत है. 


न 

है -- दुनिया पर आपत्तिका पहाड़ टूट पड़ेगा [25 
वितरण शुत्पादनके साथ साथ होना चाहिये वितरणमे समानता तभी 
सकती हे जब कि उत्पादन स्थानिक हो । यानी जब वितरण सुत्पादनके 
साथ साथ हो रहा हो। वितरण तब तक समान नही हो पकेता, जब तक 
अपने मालको वेचनेके छिओे उत्पादक दुनियाके ट्वर दुरके ताजारोकी क्षोज 
फेरनेकी जिच्छा रखता है। जिसका अह अर्थ नहीं कि पश्चिमी देगोने 
विज्ञान और सघटन (णहथपाध्वध07) के क्षेत्रोमे जो प्रगति की है असकी 
कोओ कीमत नही है। छेकिन सुनका अपयोग लोगोके छा और कल्याणकी 

दृप्टिसि होना चाहिये । + 

“जब अत्पादन और खपत दोनो स्थानीय बन जाते है, तब 
अनिश्चित मात्रामे और किसी भी लय पर अत्यादनकी वढाना 
व्यवस्थासे 


. हक्ब रा हरिजन, २९-८--7३६ 
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होनेंवाली तमाम वेशुमार कठिताजिया और समस्‍यायें खत्म हो 
जायगी। ” * 


/ लछोगोकी वास्तविक आवश्यकतायें पूरी हो जायेगी, तो अुस 
वस्तुका आत्पादन बन्द कर दिया जायगा। छोगोकी आवश्यकताओकी 
परवाह किये विना और भुनके गरीब होनेका खतरा अुठाकर भी ज्यादा 
धन कमाचेकी गरजसे आत्पादतकों तव भी जारी नही रखा जायगा। जैसा 
नहीं होगा कि चंद लोगोकी तिजोरियोमे वनका अस्वाभाविक सम्रह 
होता रहे और बाकी छोग विपुलतामें भी अभावका अनुभव करते रहे, 
जैसा कि आुदाहरणके लिओ अमेरिकामे आज हो रहा है।”+ 


जिसलिओे सिद्धान्त यह है कि 


४ हरओक गाव अपनी आवश्यकताओका अआत्पादन आप करे और 
अुतका आपयोग भी खुद ही करें। साथ ही, शहरोकी जरूरते पूरी 
करनेके लिझे अपने अशदानके तौर पर थोडा-सा अतिरिक्त अऑत्पादन 
भी वह करे। “ » 


दइहरोका अपना आअचित कार्य शहरोके आक्रमणसे गावोकी रक्षा की 
जायगी। “ओक समय शहर गावो पर निर्भर थे। अब स्थिति ओलटी है। 
दोनोमे कोओ परस्परावरूम्बन नहीं है।-- गावीजीकी योजनाके अनुसार 
“ शहरोकों जैसी कोओ भी चीज पैदा नही करने दी जायगी, जो आुतनी ही 
आसानीसे गावोके द्वारा पैदा की जा सकती है । शहरोका अपना आुचित 
कार्य गावोकी पैदा की हुओ वस्तुओके वितरण-केनद्रकी तरह गावोकी मदद 
करनेका है। 7 

प्रत्येक गाव यथासभव स्वावलम्बी और स्वयपूर्ण होगा। जिन वस्तु- 
ओको वह खुद पैदा नहीं करता अआनन्‍्हे वह आसपासके दूसरे गावोसे लेगा 
और जिस पारस्परिक आदान-प्रदानके द्वारा वे ओक-दुसरेसे जुडे रहेगे।? 


ज्यादा रोजगार और अूचे जीवन-स्तरमें विरोध जैसा प्रइन किया जा 
सकता है कि असे गाव जनसख्याके काफी बडे हिस्सेको काम तो दे सकेंगे, 
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+ स्पीचेज ओण्ड राथिटिग्ज़ ऑफ महात्मा गावी, पृ० ३३६।॥ 


७० आधथिक और आओऔद्योगिक जीवन 


छेकिन क्‍या वे मूचे और अुपयुवत जीवन-स्तरका निर्माण कर सकेंगे ? बेकारीको 
शीघ्रतापूर्वेक दूर करनेमे और लोगोका जीवन-स्तर अपर भ्रुठानेमें विरोध 
है। हम ये दोनो चीजें करना चाहते हैं। अगर देशमे जितने कारखाने चल 
रहे है वे सब तोड दिये जायें, तो जिसमें शक नहीं कि हरमेक आदमीको 
काम दिया जा सकेगा। जिस तरह हम देशमे जैसी परिस्थिति सहज ही 
पैदा कर सकते है जिसमें वेकारी नहीं होगी और हरओेक आदमीको काम 
होगा, लेकिन वैसा होते हुओं भी जीवन-स्तर वहुत नीचा होगा। हम चाहते 
यह है कि सवको काम भी रहे और जीवन-स्तर भी अचा रहे। मार्च 
१९५५ में, अलाहावादमें दिये गये अपने ओके भाषणमे प० जवाहरछारू 
नेहरुने जिस विरोधकी ओर जिश्ञारा किया था 


“आजकी हालतमे, हमारे देशमे और दूसरे देभोमे, जिनकी 
परिस्थितिया हमारी जैसी है, ज्यादा रोजगार पैदा करने और लोगोका 
जीवन-स्तर अूपर आठानेमे थोडा विरोध है। और आपको याद रखना 
चाहिये कि ज्यादा रोजयार और अूचे जीवन-स्तरमें हमेशा विरोध 
होता है। अगर आप रोजगार पर ज्यादा भार रखते है, तो समवत 
अुसका परिणाम यह होता है कि जीवन-स्तर घटता है। और अगर 
आप जीवन-स्तर अपर आभुठाने पर ज्यादा जोर देते है तो बेकारी 
बढती है। हमें क्षित दोनोका सतुलन करना पडता है। दोनों दिद्याओंमें 
से किसी ओेकमें भी ज्यादा दूर तक बढना ठीक नहीं होता। ज्यादा 
वेकारी पैदा करके आप कुछ लछोगोका जीवन-ल्‍्तर अपर आुठाये, तो 
सामाजिक दृष्टिसे यह ठीक नही होगा । दूसरी ओर यदि आप बेकारी 
जिस तरह दूर करे कि लोगोका जीवन-स्तर जैसा है वैसा ही रहे, 
अपर अठे ही नही, तो भी आप अपने अद्ेश्यमें चूकते है, अपने लक्ष्यकी 
ओर बढ़ते नही हैं। आप गरीब बने रहते है। जिसलिओे सवारू जिन 
दोनो प्रयत्नोमें सही सतुलन बनाये रखनेका है जो बहुत कठिन है 
और अुसका यह हल है कि सम्पत्तिका हमारा आुत्पादन बढना चाहिये । 
अगर आप ज्यादा सम्पत्ति नहीं पैदा करते, तो वित्तरणकी आपकी 
सारी योजनाये विफल हो जाती हैं। क्योकि वितरण करनेके लिखें 
जितनी चाहिये अुतनी सपत्ति ही हमारे पास नहीं होती। मिसलिओ 
सवाल यह है कि ज्यादा अत्पादन और ज्यादा रोजयारका मेल कैसे 
साथा जाय। 
जिन दो चीजोमे से किसी अंक पर भी यदि अुचितसे अधिक जोर 

दिया जाय, तो हमारा विकास असतुलित हो जाता है और हम समानताके 
लक्ष्यससे दूर हट जाते हैं। अपर आुद्योगवाद या पूजीवादकी जिन वुराभियोकी 


मिका ७१ 


१52 


चर्चा हुओ है, ओन्हे दूर करनेमे भी अुससे कोओ सहायता नहीं मिलती। 
गाधीजी जिस विरोवसे परिचित थे। नीचे दिये जा रहे भुद्धरणसे यह बात 
स्पष्ट हो जाती है 
“ मुल्कके कच्चे मालका जिस्तेमाल करनेवाली और ज्यादा ताकत- 
वर जिन्सानोकी परवाह न करनेवाली कोओ भी योजना न तो मल्कमे 
समतोल कायम रख सकती है और न सव अिस्सानोकों वरावरीका 
दरजा दे सकती है।”* 
जिसलिओ याधीजी असी योजनाकी हिमायत करते हैं जिसमे गावकों ही 
अर्थ-रचनाका केन्द्र माना जाय 
४ सच्ची योजना तो यह होगी कि हिन्दुस्तानकी समूची जिन्सानी 
ताकतका अच्छेसे अच्छा फायदा अठाया जाय, और कच्चा माल 
विदेशोकों भेजकर वदलेमें अनाप-शनाप दामोमें तैयार माल खरीदनेके 
वजाय असे हिन्दुस्तानके लाखों गावोंमे ही वाठा जाय।” 7 


स्वदेशी 


स्वदेशीके सिद्धान्दका आरभ भारत था कोओ भी दूसरा देश दृूसरेके 
लिओ अपनी शक्ति और साधनोका अपयोग तभी कर सकता है जब कि 
वह अपना पालन स्वय करने लगे -- अपनी आवश्यकताओकी सारी वस्तुयें 
अपनी ही सीमाके भीतर पैदा करने लगे। असा होने पर अुसे आस अुन्मत्त 
और विनाशक प्रतियोगितामें पडनेंकी जरूरत नहीं होगी, जो ओपषिर्या-हेप, 
अपने ही वन्बुओके सहार आदिकी वुराअियोको जन्म देती हे। ग्राम-केन्द्रित 
अथे-रचनाके मूलमें अक महान सिद्धान्त निहित है, जिसे गाधीजी स्वदेणी 
कहते है। 

स्वदेशीकी तीन शाखायें ३ स्वदेणी हमारे भीतरकी वह भावना है जो 
हम पर अपने पाससे पासके क्षेत्रकी वस्तुओका आअुययोग करवे और वहाके लोगोकी 
सेवा करनेका प्रतिवन्‍्ध छूगाती है और अधिक दूरकी वस्तुओं और लोगोको 
छोडनेकी प्रेरणा देती है । ) जिस स्वदेशीकी तीन शाखायें है धामिक, राज- 
नीतिक और आर्थिक । यहा हमारा सम्बन्ध आशिक क्षेत्रमे स्वदेशीका प्रयोग करनेंसे 
है। आर्थिक क्षेत्रमे स्वदेशीका अर्थ यह है कि हम केवल अपने समीपसे समीपके 

*+ हरिजनसेवक, २३-३-*४७ 


| वही 
+ स्तरीचेज़ ओण्ड राञिटिंग्ज ऑफ महात्मा गाघी, पृ० ३३६ 


७२ आथिक और भीद्योगिक जीवन 


पडोसियो द्वारा तैयार की हुओ चीजोका ही आुपयोग करे और आन अद्योगोको 
कार्यक्षम बनाकर तथा जहा वे अपूर्ण हो वहा अन्हे पूर्ण बताकर आन अद्योगोकी 
सेवा करे। * 

“स्वदेशी क्‍या हे ६ स्वदेशी वह भावना है जो जिन्सानको, दूसरे सब 
लोगोको छोडकर, सिर्फ अपने बिलकुल पासके पडोसीकी सेवा करनेकी प्रेरणा 
देती हे। जिसकी जर्त यही है कि जिस पडोसीकी जिस तरह सेवा की जाये, 
वह बदलेमें अपने पडोसीकी सेवा करें। ज्लिस मानीमें स्वदेशीकी भावना 
किसीको भी अपने दायरेसे अलग नहीं रखती। वह जिन्सानकी सेवा करनेकी 
ताकतकी वैज्ञानिक मर्यादाभर मानती है।”| ड़ 

मनुष्यका पहला कतेब्य  मनुष्यका ,र्पहला कर्तव्य अपने पडोसीके 
प्रति है। जिसका यह अर्थ नहीं कि विदेश्षीके प्रति द्वेप या स्वदेश-बन्बुके 
प्रति पक्षपातका भाव रखा जाय। सेवाकी हमारी क्षमताकी स्पष्ट मर्वादाये 
है। अपने पडोसीकी सेवा भी हम कठिनाओआसे ही कर पाते हैं। यदि 
हममे से हरथेक व्यक्ति अपने पडोसीके प्रति अपने क्तंव्यका ठीक ठीक 
पालन करे, तो दुनियामें असा कोओ आदमी नहीं वचेगा जिसे सहायताकी 
जरूरत होने पर भी सेवा और सहायता न मिक्ले। अिसलिओे कहां जा 
सकता हे कि जो अपने पडोसीकी सेवा करता है वह सारी दुनियाकी 
सेवा करता है। सच तो यह है कि स्वदेणी-ब्रतमें अपने और परायेका भेद 
कर सफकनेकी गृजाअिन ही नहीं है। अपने पडोसीकी सेवा करना सारी 
दूतियाकी सेवा करना हैं। व 

४ मैं अपने नजदीकी पडोसीको हानि पहुचाकर दूरवर्ती पडोसीकी सेवा 
ने करूगा। जिसमे दडकी वात जरा भी नहीं हे। वह सकुचित भी किसी 
मानीमे नहीं हे, क्योंकि मुझे अपनी वद्धिके लिआ्रे जिन जिन चीजोकी 
जरूरत होती है वे सव में दुनियाके हर हिस्सेसे खरीदता हू। में किसीसे भी 
असी कोओ चीज लेनेसे अनकार कल्मा--फिर वह कितनी ही अच्छी या 
खूबसूरत हो ---जो मेरी या अुन लोगोकी, जिनका स्थान कुदरतने जिस तरह 
निर्माण किया है कि मुझे सवसे पहले अुनकी खबर रखनी चाहिये, वृद्धिमे 
बाबा डालती हो। में अपयोगी और स्वास्थ्यदायी माहित्य दुनियाके हर हिस्सेमे 
खरीदता हू। में नब्तर छगानेके औजार भिग्लैंडसे, पिन और पेंसिल आस्ट्रियासे 

* स्पीचेज ओण्ड राजिटिंग्य ऑफ महात्मा गावी, पृ० ३३६। 

| हरिजनसेवक, २३-३-४७ 

$ स्पीचेज जेंण्ड राजिटिग्ज ऑफ महात्मा गाधी, पृ० ३७७ और ३८५॥। 


भूमिका ७३ 


जौर घडिया स्विट्ज़रलेडसे मगाता हु। पर में अम्दासे अम्दा कपासका ओक 
मिच कपडा भी अिग्लेंडसे या जापानसे था दुनियाके और किसी हिस्मेसे न 
लूगा -- क्योकि अुससे भारतके छाखो वासियोको हानि पहुच रही है।” * 


स्वदेशी सकुचित घर्म नहीं हे क्या अपनी मातृभूमिकी सेवा स्वदेग- 
प्रेमसे प्रेरित ओक सकुचित और वर्जेनगील धर्म हे? जैसा निम्नलिसित आुद्ध- 
रणसे स्पष्ट है, गावीजी जैसा नहीं मानते थये। वे कहते हैँ 


४ मैं केवछ भारतकी सेवा करता दीखता हु, फिर भी मैं किसी 
दूसरे देशको हानि नहीं पहुचाता। मेरी देशभक्ति वर्जनगील है और 
ग्रहणशील भी है। वह वर्जनगील जिस जर्थमे हे कि में अत्यत नम्नतापूर्वक 
अपना ध्यान अपनी जन्मभूमि पर ही देता हु और ग्रहणणील जिस अर्थमे 
है कि मेरी सेवामे स्पर्धा या विरोधकी भावना बिलकुल नहीं हे। 
“अपनी सम्पत्तिका अुपयोग जिस तरह करो कि अससे तुम्हारे पडोसीको 
कोओ कष्ट न हो “--- यह केवल कानूनका सिद्धान्त नहीं परन्तु अंक 
महान जीवन-सिद्धान्त भी हं। वह अहिंसा या प्रेमके समुचित पालनकी 
कुजी है।_ . 
>टतीकीरा स्वदेश-प्रेम असा सकुचित स्वदेग-प्रेम नहीं था कि वे दूसरे 

त् दु खको महसूस न करते। वे भारतके सुखका निर्माण किसी दूसरे 
देशके सुखका वलिदान देकर नहीं करना चाहते थे और न यह चाहते थे 
कि दूसरे देशोके वाशकी नीव पर अुसकी समद्धि खडी की जाय। वे भारतकों 
जिसलिओे फलता-फ्लता और आगे वढता देखना चाहते थे कि अससे सारी 
दुनिया लाभ अुठा सके। अगर भारत समर्थ और गक्तिगाली हुआ, तो वह 
“ दुनियाकों अपनी कला-कौशलकी वस्तुयें और स्वास्थ्यप्रद मसाले जरूर 
भेजेगा, किन्तु अफीम और तबीले पेय भेजनेसे अिनकार कर देगा --- भले जिस 
व्यापारसे आसे प्रचुर भौतिक छाभ होता हो। 

४ स्वदेशी-ब्रतका पालन करनेवाला हमेशा अपने आसपास निरीक्षण 
करेगा और जहा जहा पडोसिय्रोकी सेवा की जा सके, यानी जहा जहा 
अनके हाथका तैयार किया हुआ जलूरतका माल होगा, वहा दूसरा 
छोडकर असे लेगा। फिर भले ही स्वदेशी चीज पहले-पहल महगी 
और कम दरजेकी हो। ब्रतथारी आसको सुवारनेकी कोशिश करेगा। 


* हिन्दी नवजीवन, १२०३-२५ 
| स्पीचेज ओण्ड राजिटिग्ज ऑफ महात्मा गावी, पृ० ३३६ । 


+ यग थकिडिया, १२-३- २५ है 


४ आधथिक और औद्योगिक जीवन 


स्वदेशी खराब हैं के हे वनकर परदेगीका लिस्तेमारू करने 
नही रूग जायेगा।” * 


हम स्वदेशीकी अमुक गिनी-गिनायी वस्तुओं तक ही मर्यादित रखे और 
अस्थायी आुपायके रूपमें असी 4वस्तुओके अपयोगकी छुट लेते रहे जो देगमे 
अपलब्ब न हो, तो भी यह कहा जा सकेगा कि हम अपने लक्ष्की तरफ 
बढ रहे हैं।< 

५ नि स्वार्थ सेवाका भाव हैः 


5 “परन्तु अन्य अच्छी चीजोकी भाति स्वदेशीका बिना सोचे-विचारे 
पालन किया जाय तो अुससे नुकसान हो सकता है। जिस खतरेसे 
बचना चाहिये। विदेशी मालको सिर्फ विदेशी होनेके कारण अस्वीकार 
करना और अपने देणमे जैसी चीजें तैयार करनेमें राष्ट्रका समय और 
धन वरवाद करना, जिनके लिओ वहा अनुकूछता नही है, बहुत बडी 
मूखेता और स्वदेशीकी भावनाका भग है। स्वदेशीका सच्चा अपासक 
कभी विदेणियोके प्रति अपने दिलमें दुर्भाव नहीं रखेगा। वह ससारमे 
किसीके प्रति भी वैरभाव नही रखेगा। स्वदेणी-धर्म घृणाका धर्म नहीं 
है। वह नि स्‍्वार्य सेवाका सिद्धान्त है, जिसकी जड शुद्धतम अहिसा 
अर्थात्‌ प्रेममे है।- 


गाधीजीने विदेशी वस्तुओके निषेवकी हिमायत महज जअिसलिओ कि 
वे विदेशी है, कभी नहीं की। अुनका आ्िक सिद्धान्त यह था कि आन सब 
विदेशी वस्तुओका सम्पूर्ण वहिप्कार किया जाय, जिनके जायात्तसे तत्सवथी 
स्वदेशी हितोको नुकसान पहुचनेकी सभावना हो। मतलूव यह कि वे जैसी 
किसी वस्तुका आयात कंदापि नहीं करना चाहते थे, जो देशमे ही पर्याप्त 
मात्रामें अपलब्ध हो सकती हो। आअदाहरणके लिओ, वे आस्ट्रेलियाका गेहूं, 
भले वह ज्यादा अच्छी किस्मका क्यो न हो, मगवाना गलत मानते | लेकिन 
यदि अभुन्हे जिसका निश्चय करा दिया जाता कि असा करनेकी अनिवार्य 
आवश्यकता है, तो स्काटलैडसे जजीका आठा मगानेका विरोध वे न करते। 
महज ओर्पा-हेपके कारण किसी भी विदेशी वस्तुके वहिष्कारकों वे कदापि 
सहन नही करते। 7 





+े मगलरू-अप्रभात, प्र० १३-अ। 
» स्पीचेज़ ओण्ड राजिटिग्ज ऑफ महात्मा गाबी, पु० ३३६। 
- मगल-प्रभात, प्र० १३-ज। 
| यग अिडिया, १५-१ १-२८ 


भूमिका छ५्‌ 


स्वदेशीका अर्थ ग्राधीजीने स्वदेशी वस्तुकी परिभाषा जिस तरह की 
है जो वस्तु करोडो भारतीयोके हितका संवर्धन करती हो, भले अुसमे लगी 
हुआ पूजी और कौशल विदेशी हो, वह स्वदेशी ही हे। अलबत्ता, यह पूजी 
और कौशल भारतीय नियत्रणके अधीन होना चाहिये। * 


भारतीय नियत्रणका अर्थ भारतीय नियत्रणसे गाधीजीका क्‍या अभिगप्राय 
था ? ओक समय जैसा था जब कि भारतमें चलाया जानेवाला कोओ भी अद्योग 
भारतीय अंद्योग माना जाता था, भले असकी पूजी, व्यवस्था और नियत्रण 
विदेशी हो और वह जनताके हितके लिझे हानिकर भी हो। सचमुच तो ये 
अृद्योग विदेशी ही थे, यद्यपि चूकि वे भारतमे चलाये जाते ये जिसलिशे अुनके 
तामके साथ 'भिडिया लिमिटेड ' जुडा होता था। विदेशी अुद्योगोको भारतमे 
भरनेकी जिस प्रक्रियाका परिणाम यह होता था कि नवजात भारतीय अद्योग 
पनप ही नही सकते थे । विदेशी अद्योगोंकी प्रतियोगिता ओन्हे क्षीण करती थी 
और असमयमे ही मार डालती थी। जिसलिओ गाधीजीको अैसे अद्योगोके प्रति 
अपना रुख स्पष्ट करना पटा। वे कहते थे 


हि किसी भी अधोगको हिन्दुस्तानी तभी कहा जा सकता है 
जब कि यह सिद्ध हो जाय कि वह जन-प्तमुदायके लिओ हितकारी हे 
और असमें काम करनेवाले कुशछ कारीगर व मजदूर दोनों ही 
हिन्दुस्तानी है। अुंसकी पूजी और यत्र भी हिन्दुल्तानी होने चाहिये, 
और अस अद्योगमे जो मजदूर काम करते हो अन्हे अुससे पेट भरने 
लायक रोजी मिलती चाहिये, अुनके रहनेके लिओे साफ-सुथरे और 
सुभीतेवाले मकान होने चाहिये और मजदूरोके वच्चोके लिये भी 
मिल-मालिकोको पर्याप्त सुविधा कर देवी चाहिये। यह हिन्दुस्तानी 
अुद्योगकी आदर्श व्यास्था है।”- 
अुनके मतानुसार जिस परिभाषाकी कसौटी पर सिफे अखिल भारत 
चरखा-सघ और अखिल भारत ग्रामोद्योग-सघ ये दो सस्थाये ही खरी आुतर 
सकती थी। लेकिन हरओक सच्चे स्वदेगी भरुध्ोगको जिस परिभाषासे पूरा 
पूरा मेल साधनेका आद्देश्य तो रखना ही चाहिये । 
सच्ची स्वदेशी कम्पनी स्वदेशी कम्पनीकी जिस कल्पनाकी और अधिक 
स्पष्ट करते हुओ अओन्होने कहा था 
जै कहूगा कि केवल वे ही प्रतिष्ठान स्वदेशी माने जा सकते 
हैं जिनका नियत्रण, निर्देशन और व्यवस्था भारतीय हाथोमे हो | 


* हरिजन, २५-२-३९ 
- हरिजनसेवक, ३०-१०-३७ 


७६ आधिक और औद्योगिक जीवन 


में स्वदेशी पूजीका कोओ विरोध नहीं कलंगा और विदेशी हुनरके 


अपयोगका --- यानी विदेशी विशेषज्ञोंके अपयोगका भी विरोध नही 
करूगा, यदि हमें अुनकी आवश्यकता हे और भारतमें वे मिलते 
नही है। लेकिन जर्त यह है कि यह पूजी और यह कौगल नि शेप रुपसे 
भारतीयोके नियत्रण, निर्देशन और व्यवस्थापनमें होना चाहिये और 
अुनका अपयोग भारतके हितमें होना चाहिये। विदेशी पूजी 
और कौबलका अुपयोग ओक चीज है, विदेशी औद्योगिक प्रतिष्ठानोको 
यहा बढने और फलनेका मौका देना बिलकुल दूसरी चीज है का 8 


केवल  जिडिया लिमिटेड ' की छाप धारण कर लेनेसे ये प्रतिष्ठान स्वदेशी 
कहलानेके हकदार नहीं हो सकते थे। अंसे विदेशी प्रतिष्ठानोकी स्थापनाके 
बजाय वे यह ज्यादा पसद करते थे कि जिन आुद्योगोकी स्थापना कुछ वर्षोके 
लिझे रोक दी जाय, ताकि आस अववधियमें राष्ट्रीय पूजी और व्यापारिक 
साहसका आवश्यक विकास हो और अुनके आधार पर भविष्यमें बैसे अद्योग 
भारतीयोके ही नियत्रण, निर्देशन और व्यवस्थापनमें खडे किये जा सकें। 

सच्चे स्वदेशी मुद्योगोको सरक्षण देनेकी नौतिके समर्थक: गावीजी 
जीवनके किसी भी क्षेत्रमे कानूनी हस्तक्षेपकों बुरा मानते थे। किन्तु स्वदेणी 
अुद्योगोको सरक्षण देनेकी नीतिके वे प्रवक समर्थक थे। वे जिस बातकी 
जोरदार हिमायत करते थे कि स्वदेशी अुद्योगोका रक्षण और पोषण करनेके 
लिओ विदेगी वस्तुओं पर कडा आयात-कर लगाना चाहिये। 

गावीजी सरक्षण-नीतिके असे प्रवल समर्थक थे, जिसका कारण यह था 
कि सरकारकी नीतिकी रचना रकाभगायरके कपडा-निर्माताओके हितमें हुआ 
करती थी, असमें भारतीय किसानोकी तकछीफका कोओ खयबार नहीं किया 
जाता था। जिसलियणे वे कहते थे 


“ खुला व्यापार जिग्लैंडके लिभे लछाभकर होगा। अुसे अपग देथोमे 
अपना मार फैलाना हे और अपनी जरुूरतोकों अत्यत सस्ते भावमें 
दूसरे देशोसे मार छाकर पूरा करना हे। लेकिन हिन्दुस्तावकी जनताकों 
जिस खुले व्यापारने ही तवाह किया है, क्योंकि जिसके द्वारा असके 
देहातके गृह-अुद्योग बिलकुल नष्ट-अ्रष्ट हो गये है। फिर, जब तक 
राज्य-रक्षण नहीं मिलता तव तक कोओ भी नवीन व्यापार दूसरे देशके 
ब्यापारके साथ प्रतिस्पर्धा नहीं कर सकता। ”+ 
* हरिजन, २६-३-३८ 
+ स्पीचेज़ ओेण्ड राजिटिग्ज ऑफ महात्मा गावी, पृ० ३३६॥ 
हिन्दी नवजीवन, १८-५- २४ 
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पुन “विना किसी अत्युक्तिके यह कहा जा सकता है और भिसका 
कोओ प्रतिवाद नही कर सकता कि जिग्लैंडने अपनी समृद्धिका भवन भारतके 
व्यापार और अद्योगोके नाशकी नींव पर खडा किया है। छकाशायरकी 
वढतीके लिओ भारतके गृह-अुद्योगोको नष्ट हो जाना पडा हे।”* 
४ अग्लैडकी अर्य-रचना जर्मनीकी अर्थ-रचनासे भिन्न हे। जर्मनी 
अपनी वीटकी गक्‍करके वलू पर मालदार बना है, जब कि शिग्टैड 
विदेशी वाजारोका शोषण करके मालदार बना है। ओक अपेक्षाकृत छोटे 
देशके लिजे जो वात सभव हो सकी वह अैसे देशके लिओे सभव नहीं 
है, जो १९०० मील लम्बा और १४०० मील चौडा हे। किसी राष्ट्रकी 
अर्थ-रचना अुसकी जलवायु, अुसकी भूमि और अुसके निवासियोके स्वभाव 
आदिके द्वारा नियत्रित होती हे। भिन सब वातोमे भारतकी परिस्थितिया 
भिग्लैडकी परिस्थितियोसे भिन्न है। जैसी कओ वस्तुओ, जो जिग्लैडके 
लिओ पोपक आहार जैसी है, भारतके लिय्रे जहर सिद्ध होगी। 
ओेक जैसे देशके लिझे जो अनेक अद्योगोका निर्माण करके औद्योगिक वन 
गया है, जिसके निवासी ज्यादातर शहरोमें रहते हैं, जिसकी प्रजाको 
दूसरे राष्ट्रोका गोपण करके अपनी जीविका चलानेमें कोओ सकोच 
नही होता और जिसलिओ जो अपने अस्वाभाविक व्यापार-वाणिज्यकी 
रक्षा करनेके लिओ दुनियाकी सबसे बडी जलसेनाका बोझ आुठाता 
है -- असे देशके लिओ ' मुक्त व्यापार ' सही अर्थनीति हो सकती हे । / » 
(यद्यपि गाधीजी असे नीति-सम्मत नहीं मानते थे।) 
मकक्‍त व्यापार भारतके लिये अभिगञाप और अुसकी गुलामी कायम 
रखनेवाला सिद्ध हुआ। 

सरक्षण भेदभावसे भिन्न हे अत भारतीय अुद्योगोकों दिये गये 
सरक्षणके विपयमे यह कहना कि जिस तरह भारतीय और यूरोपीय हिंतोके 
बीचमे भारतीय हितोके पक्षमें भेदभाव वरता गया, अनुचित हे। भारतीय 
अद्योगोको सरक्षण देनेसे अिनकार करनेका अर्थ भारतीय गुलामीकों कायम 
रखना होता। / किसी महाकाय राक्षस और बौनेके बीच अधिकारोंकी समानताका 
भला क्‍या आर्थ हो सकता है ? जित दो असमान जीवोके वीच समानताकी बात 
सोचनेके पहले वौनेको मदद देकर राक्षसकी अूचाओ तक पहुचाना होगा। ” [ 
दोनोके बीच समानता स्थापित करनेकी यह प्रक्रिया भारतके लछाखो-करोडो 
लोगोंके हितमें जरूरी और अनिवाये थी। 
. # श्ग लिडिया, २६-३-३१ 

» यग अिंडिया ८-१२-२१ 

क यग मिडिया, २६-३-३१ 
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जिस प्रक्रियाकों प्रजातीय भेदभाव कहकर वर्णित करना गलूत है। 
प्रजातीय भेदभावका यह दोषारोपण सिद्ध नहीं किया जा सकता, क्योकि जो 
भारतीय अपने विदेशी आश्रयदाताओका सहारा पाकर सत्ता और अधिकारके 
स्थान अधिकृत किये बैठे हैं भुनसे भी यह अपेक्षा रखी जाती है कि वे जनताके 
हितोकी दृष्टिसे जो परिवर्तत करना वाछनीय होगा वैसा परिवर्तेत स्वीकार कर 
लेगे। सन्‌ १९३१ में, गोलमेज परिपदमें भारतके ब्निटिश व्यापारियोनें भावी 
भारतीय सविधानमे आथिक सरक्षणोका दावा पेश किया था और यह माय 
रखी थीं कि बुनके खिलाफ किसी किस्मका प्रजातीय भेंदभाव न बरता 
जाय। गाधीजीने अुतकी दूसरी मागकों सहपें तत्काल स्वीकार कर लिया 
और यह प्रस्ताव किया कि जैसी कोओ भी निर्योग्यता (ताइतुप्रशमाव८४/०7) 
जो भारत राष्ट्रके भारतमे जन्मे हुओ नागरिकों पर न रछूगायी जाती हो, 
महज प्रजाति, रग यथा धर्मके कारण असे दूसरे आदमियों पर नहीं लादी 
जायगी, जो कानूनी तौर पर भारतमें प्रवेश करते हो या वहा रहते हो। 
यह नुसखा जैसी व्यवस्था कर देगा जिससे अग्रेज या यूरोपीय, अमरीकी, 
जापानी आदि किसी भी दूसरे विदेशीके खिलाफ कोओ भेदभाव न हो। * 


शभिग्लैडके साथ भारतके १०० सालसे भी ज्यादा लवे संवधोके कारण 
गावीजी स्वतत्र भारतमे अुसके व्यापारके साथ दूसरे देशोकी तुलनामें रियायती 
व्यवहार करनेके लिओ राजी थे, बशर्ते कि अुससे भारतके हितोकी हानि न 
हो! वे दूसरे विदेशी कपडेकी तुलनामे लकाणायरके कपडेको तरजीह देवेके 
लिओ तैयार थे, अलवत्ता यह कपडा अैसा हो जिसकी भारतकों जरूरत हो 
ओर जो भारतमें वत न सकता हो।_ वे जैसे स्वतत्र भारतकी कल्पना करते 
थे जो शोपणसे, भीतर और बाहर, सर्वथा मुक्त हो और कहते थे कि यदि 
* ब्रिटेन अिस भारतका मित्र या साझी हो, तो वह अुसकी विदेशों द्वारा पूरी 
की जानेवाली जरूरतोका मुख्य पूर्तिकर्ता होगा। 


अयोग्यताका सरक्षण नहीं * विदेशोसे आयात माल पर प्रतिवधक कर 
लगानेका आशय यह नही था कि अयोग्यताका सरक्षण किया जाय। गाधीजी 
कहते ये कि जब हमें स्वराज्य मिल जायगा, तब हमें योग्यता और कौशलकी 
आजकी अपेक्षा ज्यादा जरूरत होगी। - 


* स्पीचेज ओग्ड राञिटिग्ज जॉफ महात्मा गावी, पु० ८४४। 
< यग जिडिया, २६-३-३ १९ 

उ यग मिडिया, १५-१०-३१ 

7 यग अिडिया, २६-३-३ १ 

- यंग जिडिया, १६-७-३१ 
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वहिष्कार वनाम स्वदेशी वहिष्कार और स्वदेणी भेक ही चीज नहीं 
है। / स्वदेशी ओेक सार्वकालिक सिद्धान्त है। स्वदेगीकी अपेक्षाके परिणाम- 
स्वरूप मनुष्य-जातिने अपरिमित दुख भोगा हैँ। स्वदेशीका अर्थ है कि अपनी 
आवश्यकताकी वस्तुओका आत्पादन अपने ही देशमें किया जाय और अन्हीका 
वितरण और अपभोग किया जाय।”* वह ओक रचनात्मक कार्यक्रम हें। 
किस्तु वहिष्कार ओेक अस्थायी युक्ति हे, जिसका आगय विरोधीको आर्थिक 
हाति पहुचाकर अपनी माग स्वीकार करानेके लिझे किया जाता हे। “ जिस- 
लिओ वहिष्कार अयोग्य प्रकारका ओक जैसा प्रभाव हे जिसका आपयोग अपना 
अुद्ेग्य हासिल करनेके लिझे किया जाता हे। अप्रत्यक्ष रूपसे और तब जब 
कि वह लम्बे समय तक लगातार जारी रखा जाय अुसका यह परिणाम आ 
सकता हें कि भुस वस्तुका देशमें ज्यादा आत्यादन होने लगे। ” | वहिष्कारमे 
सारे विदेशी मालका वहिष्कार नहीं होता, सिर्फ अपने विरोधीके मारका 
बहिष्कार होता हे। 
' बहिष्कार तभी प्रभावकारी हो सकता हे जब प्राय सब लोग 
अुसका अमल करे। लेकिन स्वदेशीके नियमका पालन कोओ ओेक आदमी 
भी करे तो अुससे देशको अृतना लाभ होता है। वहिष्कारकी सफलताके 
लिओ जनताके क्रोध और घृणा आदिके भावोको अकसाना पडता है। 
जिसके विता वहिष्कारमे सफलता नहीं मिलती । जिसलिओे वहिष्कारके 
अवाछित परिणाम भी आ सकते हैं और यह भी सभव हूं कि दोनो 
पक्षोमें स्थायी मनोमालित्य पैदा हो जाय। “+ 
जिस घटनाकों टालनेकी कोशिग् की जा रही हो, अुमके घट चुकनेके 
वाद बहिष्कार बेकार हो जाता हे। अभीष्ट परिणाम लानेके लिण्रे अुसका 
प्रयोग ओकाओेक और तत्काल करना पडता हे। असका क्षेत्र अतना वडा होता 
हे कि बहुत जल्दीमे जो सघटन असके लिओ खडा किया जाता हे, वह 
सघटन अतने वडे विज्ञाल क्षेत्र पर काव नहीं पा सकता। जिसके सिवा 
विरोधी अपना माल हमारे देशमे किसी दूसरे देशके जरिये दाखिल कर 
दे --- यह कठिनाओ तो वनी ही रहती हे। 

जिसलिओ भझ्िन वोनोकी तुलना करके गाधीजी निम्नलिखित विचार 
पर पहुचे थे 

“ जैं स्वदेशीमे मानता हू, क्योकि वह ओक विकासशील प्रक्रिया 
है और समयके साथ अधिकाधिक वलवान बनती जाती है। कोओ भी 


के यंग अडिया, १४-१-२० 


[ वही 
वही 
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ससथा या सघटनव अुसे अपना सकता है और असका आचरण कर 
सकता है। शासकोके न्याय या अन्यायसे अुसका कोओ सबंध नही हे। 
वह अपना पुरस्कार स्वय ही है। जिसलिओं असमे प्रयत्नके अपव्ययका 
या विफलताका कोओ सवाल नहीं हे। गीताके शब्दोमे जिस धर्मका 
स्वल्प आचरण भी महान भयसे हमारी रक्षा करता है। जिसलिओे स्वदेशी 
और वहिष्कार अंक नहीं हैँ, अनमे जमीन-आसमानका अन्तर है। ” * 


स्वदेशीकी कामचलाओ्‌ परिभाषा स्वदेशीकी बिलकुल सम्पूर्ण और सर्वग्राही 
परिभाषा देना सभव नहीं है। वह भावना-लूप है, जैसी भावता जो रोज बढती 
जाती है और अनेक रूपोमे अपना प्रकाशन करती है। लेकिन राजनीतिक कार्ये- 
ऋ्रमके अगके रूपमे गाधीजीको अुसकी ओक कामचलाओ परिभाषा बनानी थी। 
जिस परिभाषाके अनुसार स्वदेशी शब्द आन अुपयोगी वस्तुओका वाचक है, 
जो भारतमें छोटे अद्योगो द्वारा बतायी गयी हो। ये छोटे अुद्योग अकसर 
कमजोर होते हैं और वे अपने पावों पर खडे हो सके जिसके लिओ लोगोंको 
अुनके विपयमे शिक्षित करनेकी जरूरत होती है। जिसके सिवा, जिन अद्योगोको 
अपनी वस्तुओकी कीमत ठहराने, मजदूरोकी मजदूरी निश्चित करने और सेवा- 
सहायता आदिके द्वारा अुनका कल्याण साधनेमे किसी विधिपूर्वक गठित साव॑- 
जनिक सस्थाका मार्गदर्शन स्वीकार करना चाहिये। यह परिभाषा वड़े और 
सघटित अद्योगो द्वारा बनायी वस्तुओका वर्जन करती है। जिन अआद्योगोको 
किसी केन्द्रीय सावंजनिक सस्थाकी सहायताकी आवश्यकता नहीं होती 
और अनमें सरकारी सहायता प्राप्त करनेकी सामर्थ्य होती है। वे अपने 
पावों पर खडे हो सकते है और अऑन्हे अपनी वस्तुओके छिओ बाजार ढूढनेमे 
कोओ कठिनाओ नहीं होती। 

स्वदेशी-कार्यको छोटे पैमाने पर चलनेवाले, असघटित सामान्य अुद्योगो 
और खासकर गृह-अद्योगोके प्रचार-प्रोत्साहन आदि तक ही सीमित रखा जाय, 
अिसका यह अर्थ नही है कि बडे अद्योगोको नष्ट कर दिया जाय। और 
न असका यह अर्थ है कि असे आअुद्योगोसे देशको जो लाभ होता है, अुसकी 
अपेक्षा की जाय। मतरूब जितना ही है कि किसी भी सार्वजनिक सस्थाकों 
अन अद्योगोका विज्ञापत बननेकी जरूरत नहीं है, जिनके पास विजापनके 
अपने प्रचुर साधन है और जो अपनी देखभाल खुद कर सकते है। स्वदेशीकी 
भावना देझमे पर्याप्त मात्रार्में पैदा हो चुकी है भौर अुनकी मदद करती 
ही है। अुसके लिझे किसी सार्वजनिक सस्थाको प्रयत्व करनेकी जरूरत नहीं 
है। बडे और सघटित अद्योगोके मालका प्रचार और विज्ञापन करनेका 
अक ही नतीजा होगा। अुससे अुनके मालका महत्त्व वढ़ जायगा। आुनकी 


+ यंग अिडिया, १४-१-२० 
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वस्तुओकी कीमते वढने लगेगी और जिव फल-फूल रहे किन्तु प्रतियोगी प्रतिष्ठानोमे 
अस्वास्थ्यकर होड पैदा होगी। किसी सफलतापूर्वक चलनेवाले प्रतिष्ठानकी 
मददके लिओ सेवासस्था खडी करना प्रयत्वका अपव्यय ही कहा जायगा। 
बड़े भुद्योग-बधोका विज्ञापन करनेवाले अजेट बनकर हम देशको कोओ छाभ 
नही पहुचा सकते | 


सामान्य अुद्योगो पर ही अपना प्रयत्न केन्द्रित करे हमारा प्रयत्त 
अपयोगी तभी होगा जब हम असे छोटे पैमाने पर चलनेवाले बैसे सामान्य 
अद्योगो पर केन्द्रित करे, जो अपना अस्तित्व बनाये रखनेके लिओे संघर्ष कर 
है और जिन्हे जनताके सहयोगकी जरूरत हे। खादीके सिवा भी अँसे 
कओ अंद्योग है। अगर स्वदेशीका प्रचार करनेवाला कोओ सच्चा सघटन हो, 
तो भुसका कतेव्य होगा कि वह तमाम हाथ-अुद्योगोका पता लगाये, अनकी 
स्थितिकी सही जानकारी हासिल करे और आन अद्योगोमे लगे हुओ कारी- 
गरोके जीवनमे दिलचस्पी लेकर अन्हे सुधारनेकी कोशिश करे। गाधीजी हर- 
ओक हाथ-अुद्योगगा सजीवन और विकास करनेकी बात नहीं करते ये। 
वे हरअेक हाथ-अुद्योगी जाच करते थे और यह देखते थे कि गावोकी 
अर्य-रचतामें अुसका स्थान क्‍या है। और यदि अऑन्हे यह निरचय हो जाता 
था कि असमें अपनी कोओ विश्ञेषता है और असे प्रोत्साहन दिया जाना 
चाहिये तो फिर वे वैसा करते थे। 


प्रारभिक स्वदेशी प्रदर्शनिया काग्रेसके वापषिक अधिवेशनके साथ स्वदेशी 
प्रदर्नेनीका होना आरभ हुआ तबसे सन्‌ १९३६ तक अआसमे कोओ परिवर्तन 
नही हआ। आिन प्रदर्शनियोका आयोजन विज्ञाल्ल पैमाने पर होता था और 
अनका अद्देश्य स्वदेणी वस्तुओको प्रोत्साहन देना तथा प्रदर्शनियोकी आयसे अधि- 
वेशनोके ख्चेकी पूत्ति करता था। सन्‌ १९३६ में यह दृष्टि बदल गयी। 
२८ मार्च, १९३६ को लखनओ्‌ काग्रेसमे गाधीजीनें जिस प्रदर्शनीका अदृ- 
धाटन किया असमे वस्तुओका प्रदर्शन दर्शकोको चमत्क्ृत करनेकी दृष्टिसे नही 
किया गया था, असका अद्देश्य दर्शकोको भारतीय ग्रामवासियोके जीवन और 
धोकी झाकी दिखाना था। जिस नयी प्रदर्शनीका भ्रुद्देश्य लोगोको जिस 
सत्यका दर्शन कराना था कि जिन्हे भरपेट भोजन भी नही मिलता वे हमारे 
गावोमे वसनेवाले देशवन्धु भी असी वस्तुओका आत्पादत कर सकते हूँ, 
जिनका अपयोग शहरवासी भलीभाति कर सकते है और जिस तरह 
गाववालोका तथा अपना दोनोका भरा कर सकते है।* जिसका शैक्षणिक 
महत्त्व न हो, जैसी कोओ वस्तु जिस प्रदर्णनीमे नहीं रखी गयी थी। 


# हरिजन, ४-४-३६ 
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ग्रामीण प्रदर्शनियोका आरम्भ प्रदर्णनियोके विषयमे काग्रेसकी दृष्टिमे 
परिवर्तन तो हुआ था, फिर भी यह याद रहे कि यह प्रदर्शनी हुओ थी 
शहरमे ही। गावीजीने कहा था कि प्रदर्शनीका आयोजन गाववालोके लिओे 
नहीं वल्कि गहरवालोको ध्यानमे रखकर किया गया हे। असका अद्देश्य 
शहरवालोको यह देखने और समझनेका मौका देना है कि गाववाले किस 
तरह रहते हैं और वे क्‍या कर सकते हैं।* 

जिसके वाद अक दो महीनेमें ही गाधीजी अपने अिस विचारकी 
दिशामें और आगे बढ गये। आअनकी कल्पनाकी दूसरी प्रदर्शनी मगनवाडी 
(वर्धा, मध्यप्रदेश) में हुओ। अुसका आुद्घाटन करते हुओ गावीजीने अपने 
भाषणमे कहा 

“४ अिस प्रदर्शनीके आयोजनका अद्ेश्य वर्वा-निवासियोको जिस 

वातकी तालीम देना है कि अपने आसपासके ग़ावोके प्रति अनका 

कतंग्य क्या है और ग्रामवासियोको जिस बातकी तालीम देना है कि 

अपनी अन्नतिके लिओ वे क्‍या कर सकते हैं। यह प्रदर्शनी ओन्हे अपने 

गाव कैसे साफ रखना, क्या खाना, अपने अआद्योग-धन्धोमे सुधार कंसे 

करना और अपनी मौजूदा आयमे थोडीसी वृद्धि कैसे करना आदि 

सिखाती है। प्रदर्शनी शहरवालोको बताती है कि वे गाववालोका 

विविध तरीकोसे किस तरह जोपण कर रहे हैं और गाववालोका 

बनाया हुआ माल खरीदकर किस तरह वे आअनकी मदद कर 

सकते है।”+ 

जिसी सिलसिलेमें गावीजीने यह आशा प्रगट की थी कि भविष्यमे 
ये प्रदशनिया बडे शहरोके बजाय कसवोमें करनेकी कोशिश की जाय। 
अन्होने दर्शकोसे अनुरोध किया कि वे खुद ग्राम-परायण बनें और बाहर 
ग्राम-परायणताका सदेश लेकर जायें। 

ग्रामीण प्रदर्शनिया * लगभग छह माहके वाद गाधीजी जिस विद्यामें 
जेक कदम और आगे वढ गये। अन्होने सुझाया कि काग्रेसका अधिवेशन 
और प्रदर्शनी, दोनों ही गावोमे हो। भुस वर्ष काग्रेसके अधिवेशनके लिओ 
महाराष्ट्रके पश्चिम खानदेश जिलेका फैजपुर गाव चुना गया था। गाधीजीने 
अब अपना सारा ध्यान ग्रामीण जनता पर ही केन्द्रित कर दिया और अपना 
सदेश मुख्यत अन्हीको लक्ष्यममे रखकर दिया। जिस अधिवेशनमें हुओी 
प्रदर्णनीका अदुघाटन करते हुओ ऑन्होंने कहा था 


+ हरिजन, ४-४-३६ 
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“ यह असली ग्राम-प्रदर्शनी है, जो गाववालोके परिश्रमसे तैयार की 
गओ_ी है। यह शुद्ध शिक्षणात्मक प्रयत्व हे। ग्रामवासियोको यह दिखाना 
ही जिसका अओकमात्र भ्रुद्देश्य है कि अगर वे अपने हाथ और पैरो 
तथा अपने आसपासकी साथन-सामग्रीका ठीक ठीक अुपयोग करे, तो वे 
किस प्रकार अपनी आमदनीको दुगुना कर सकते हैं। सक्षेपमे 
कहा जाय तो हमें अुतको यह सिखाना है कि धूलसे कचन किस तरह बन 
सकता है, और अन्हे यह सिखाना ही जिस प्रदर्शनीका ऑद्वेश्य है। “* 
प्रदर्शनीमें आये हुओ छोगोसे ऑन्होने कहा 

“४ हमारे राष्ट्रपतिके लिओे जिस प्रकारके जुल्सका आयोजन किया 
गया था, अुसकी वह अनोखी सादगी आपने जरूर देखी होगी-- खास 
करके वह सुन्दर सजा हुआ रथ जिसमें छह जोडी बैल जुते हुओ थे। 
आपको यहा क्‍या मिलनेवाला है जिस वात़के लिओझे आपको तैयार 
करनेकी गरजसे ही जिस प्रकारका यह सब आयोजन किया गया था। 
शहरकी जैसी कोओ खूबी या आराम यहा आपको नहीं मिलेगा, यहा 
तो आपको जैसी ही चीजे मिलेगी जिन्हे कि गावके गरीव आदमी 
मुहैया कर सके हैं। जिस तरह यह जगह हम सबके लिओ ओक 
तीर्थस्थान वन गओ है--- यह हमारी काणी है, यह हमारा मक्‍का है, 
जहा हम स्वतत्रता-देवीके चरणों पर प्रार्थना-कुसुमाजलि चढाने और 
राष्ट्रकी सेवाके लिझे अपनेको अत्सर्ग करने आये हैं। आप लोग 
यहा गरीब किसानों पर हुकूमत जतलाने नहीं आये है, वल्कि यह 
सीखनेके लिओ आप यहा आये है कि अनके रोजमर्राके मशक्‍्कतके 
कामोमे भाग लेकर -- जैसे, भगीका काम करके, अपने कपडे वगैरा 
खुद धोकर और अपना आटा खुद पीसकर आप आनका भार किस 
तरह हलका कर सकते है। हम यहा सेवा लेनेके लिओ नही, 
किन्तु सेवा देनेके लिओ आये है। “पे 


काग्रेसके अगले अधिवेशनमे, जो फरवरी १९३८ में गुजरातके हरिपुरा 
नामक स्थान पर हुआ था, गाधीजीने अपना यह विचार पुत्र दुहराया कि 
अधिवेशनके साथ होनेवाली प्रदर्शनीका लक्ष्य लोगोको शिक्षा देना है। अन्होने 
चरखेका महत्त्व वताते हुओ आसे समस्त हाथ-अुद्योगोका केद्र बताया और 
दर्शकोसे अनुरोध किया कि वे नये हाथ-अुद्योगोकी खोज करे और ग़्ावोको 
स्वयपूर्ण बनाये । अगली प्रदर्शनी काग्रेसके वापिक अधिवेशनके साथ मार्च 


+ हरिजनसेवक, २-१-३७ 
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१९३९ में त्रिपुरीमें हुओ थी। गाबीजी अजुस समय राजकोटमें, देगी राज्योकी 
प्रजाकी नागरिक स्वतत्रताओकी रक्षाके प्रयत्वमें, अपवास कर रहे थें। 
अिसलिओे अिस प्रदर्गनीमें वे अपस्थित नहीं हो सके थे। सन्‌ १९३९ में 
द्वितीय विव्वयुद्ध शुरू हो गया। वाजिसरॉयने जनताके प्रतिनिधियोसे सलाह 
मजविरा किये विना ही युद्धमें भारतके थरीक होनेकी घोषणा कर दी और 
जिसके विरोवमोें कांग्रेस मत्रि-मडलोने अपने पदोका त्याग कर दिया। मार्च 
१९४० में काग्रेसका वाधिक अविवेशन युद्धकी बढती हुओ घटाओकी छायामें 
विहारमे रामगढ नामक स्थान पर हुआ। प्रदर्गनीका अद्धाटन करते हुओ गावी- 
जीने अपने भापणमो?)ं अपने अिस विव्वासकों दुहराया कि आधुनिक जहरी 
सम्यताकी अवेला विकेन्द्रीकरण पर आवारित हाथ-अद्योगावाली सम्यता कही 
ज्यादा श्रेष्ठ है। राष्ट्रके जीवनरमें जिस समय ओक नये अव्यायका आरम्भ 
हो चुका था। गावोजी स्वतत्रता-सग्रामकी तैयारियोमें छय गये और चूकि 
काग्रेस विखर गयी थी जिसलिओे फिर कोओ प्रदर्शनिया नहीं हुओ। 


खादी 


स्वदेशीकी मृति: खादीको स्वदेशीकी मूर्ति कहा गया है। आजसे 
सौ ही साल पहले चरखा हमारा राष्ट्रीय अुधोग था। भारत कपास पैदा 
करनेवाला देश है अत यहा चरखा ओऔस्ट अिन्डिया कम्पनीके आनेके पहलेसे 
ही था। ओऔस्ट जिन्डिया कम्पनीके ओेजेटोने योजनापूर्वक और अत्यत अमानु- 
पिक ढगसे चरखेका नाथ किया। यह कहना सही नहीं है कि हाथ-कताओ 
और हाव-बुनाओका नाश आधुनिक यत्रों और आशिक दवावके कारण 
हुआ। जिस विद्यारल अुद्योयकका नाश--पूरा या लगभग पुरा--ओस्ट 
ज्िन्डिया कम्पनीने अत्यन्त अनैतिक और असावारण अआपायो द्वारा किया। 
यदि अनके नाशके लिओ योजनापूर्वक निप्ठर अपायोका अपयोग न किया गया 
होता, तो कताओकी यह राष्ट्रीय कछा और मुद्योग कताओके नये औजारोके 
द्वारा --वे कितने ही वढिया क्यों न होते --- कभी नष्ट नहीं हो सकता 
था।* चरखेके मिटते ही जनताकी रही-सही स्वतत्रता भी चली गयी। 

नाशकी कहानी सादीके अत्पादनमें कताओके पहलेकी और बादकी 


सारी ज्ियायें --- कपास पैदा करना, चुनना, साफ करना, धुनकना, पूनिया 
बनाना, कातना, ताना-वाना करना, बुनना, रगना आदि--आ जाती है। 


अर धन कं पथ ली पलक 
# बग आअिडिया, १८-८-२० 
$ यग जिडिया, ८-१२-२१ 
| हरिजन, १३-४-४० 
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जिस प्राचीन अुद्योगके नाशके फलस्वरूप हमारे देशमे गलामी तथा 
गरीबी आयी और भारतीय वस्त्रोमे प्रगट होनेवाली अुसः अनपम कलूा- 
कारीगरीका छोप हो गया, जिसे देखकर सारी दुनिया चकित होती थी और 
हमसे ह्वेष करती थी। 


जवसे जिस केन्द्रीय ग्रामोद्योग और जिससे सम्बद्ध दुसरे हाथ-अुद्योगोका 
नाश हुआ है, तभीसे हमारे गावोमें से वुद्धि और हसी-खुशीकी चमक चली 
गयी और हमारे गाव निर्जीव और दीप्तिशूल्य हो गये है। अुनकी हूगभग 
वही दशा हो गयी हे जो अुनके ककाल-मात्र रह गये ढोरोकी है ।+ गावोका 
वातावरण आल्स्य तथा आशा और विश्वासके अभावसे भर गया है। 

चरखा भारतके सात छाख गावोको स्वयपूर्ण बनाता था। चरखेके नागके 
साथ तेलर-घानी जैसे दूसरे ग्रामोद्योय भी नष्ट हो गये। जिन अुद्योगोकी 
जगह नये अुदोग शुरू नही हुओ। परिणाम यह हुआ कि गाव अपने विविध 
अद्योग-बन्धी, अपनी सर्जक प्रतिभा और जिन बन्‍्योके द्वारा ओन्हे जो थोडा- 
बहुत पैसा मिल जाता था आओसे खो बैठे |» 


खादीका जन्म खादी और चरखेके महत्त्वकी ओर ग्राधीजीका ध्यान 
पहली वार १९०८ में गया जब आओन्हे जिस बातका भी पता नहीं था कि 
चरखा कैसा होता है। जब वे चरखे और करघेका अन्तर भी नहीं जानते 
थे। अुस समय अन्हे भारतके गावोकी दशाकी अत्यन्त धुधली-सी कल्पना 
थी, फिर भी ऑन्हे यह निश्चय हो गया था कि आअुतकी गरीबीका मुख्य 
कारण चरखेका नाश है और आन्होने अपने मनमे यह ठान छिया था कि 
भारत लौटने पर वे अुसका पुनरुद्धार करेगे ।- 

खादीका अुहेश्य चरखेके आन्दोलनका अआद्देश्य भारतकी लाखो झोपडि- 
योमे कताओकी --- जिसे यहासे अन्यायपूर्ण, अवैव और अत्याचारपूर्ण भुपायोकै 
द्वारा तिकाला गया था---फिरसे स्थापना करना है।प चेरखा सामान्य जनताकी 
आश्ाका प्रतीक था। अगर ग्रामवासियोको अपनी अुपयुक्त स्थिति प्राप्त करना 
है, तो अुसका सबसे सीधा और स्वाभाविक अुपाय यही है कि चरखेको 
अुसके सारे फलिताथोके साथ फिरसे जीवित किया जाय ।[ 


* यग जिडिया, १६-२-२१ 

कन्स्ट्रकिटब्ह प्रोग्राम (१९४१), पूृ० ७। 
हरिजन, १३-४-४० तु 
हरिजत, १९-१२-४८ 

ने यंग अडिया, २१-११-२९ 

| हरिजन, १३-४-४० 
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प्रति मनुष्य प्रति वर्ष १३ गज कपडेके हिसावसे भारतकी जनताके 
लिओं जितना कपडा चाहिये, सन्‌ १९२० में भारत असका आधेसे भी कम 
पैदा करता था। भारत अपनी जरूरतका सारा कपास खुद पैदा करता था। 
वह अपने कपासको छाखों गाठे जापान और लकाशायरको निर्यात कर देता 
था और अुसका अधिकाञ तैयार कपडेके रूपमें जुसके पास वापिस आ जाता 
था, यद्यपि अपनी आवश्यकताओकी पूर्तिके लित्रे जल्री सारा कपड़ा और 
सूत हाथ-बुनाओ और हाथ-कताओके जरिये वह खुद पैदा कर सकता था।* 


पुरक अद्योग और दु्िक्षते रक्षाका साघव भारतकी किसान-जनताका 
अधिकाञ सालमें चार-छह माह ही काम करता है, वाकी समय अुसे बेका- 
रीमे विताना पडता है। जिसलिओे वह लगभग भुखमरीकी हालतमें जीती है। 
यह अुसकी सामान्य स्थिति है। फिर, किसानोकी जिस वेकारीमें, जो अन्हे 
परिस्थितिवश जबरदस्ती भोगनी पडती है, वार वार होनेवाले दुर्भधिक्ष और 
ज्यादा वृद्धि करते है। अपनी स्वल्प-सी आयके साधनोकी पूर्तिके लछिओे औसा 
कौनसा कार्य है जिसे किसान लोग अपने घर बैठे आसानीसे कर सकते 
है | प्रत्येक कृपिप्रधान देशको जैसे ओक पूरक अंद्योगकी आवश्यकता 
होती है, जिसके द्वारा वहाके किसान अपने खाली समयका सदुपयोग कर 
सकें। भारतमे अँसा आुद्योग हमेशा कताओका रहा है, क्योंकि अुससे किसानोको 
थोडा-बहुत आथिक छाम भी होता है। 
बेकमात्र सार्वत्रिक अद्योग: “लाखो लोगोंके लिझ्रे ओकमात्र 
सार्वत्रिक अुद्यीय कताओ ही है और कोओ नहीं। जिसका यह अर्थ 
नहीं कि दूसरे अुद्योगोका कोओ महत्त्व नही हैं या वे निकम्मे है। सच 
तो यह है कि व्यक्तिगत दृष्टिकोणसे कोओ भी दूसरा आुद्योग कताबीकी 
तुलनामे ज्यादा आयवर्धंक होगा। भुदाहरणके लिखें, घडिया बनाना 
ओक अत्यत आयवर्धक और मोहक आद्योग होगा। मगर असमें कितने 
आदमी रूम सकते हैं? क्‍या वह लाखों ग्रामीणोके लिओे किसी 
कामका है?  भूखसे मर रहे लछोगोके सामने हम अनेक प्रकारका 
कच्चा अन्न रख दें और अुनसे अपनी जिच्छानुसार चुनाव कर छेनेंकी 
आझा करे, तो जिसका क्‍या परिणास होगा? पहले तो अुनकी 
समझमें नहीं आयगा कि क्‍या किया जाय और वादमे सभवत वे 
जो अुन्हें सबसे आकर्षक मालूम होता होगा बुस पर टूट पड़ेंगे और 
नुकसान अआठायेंगे/। जो और किसी अआुद्योगको अपना सकते हो और 


# यंग अडिया, १८-८-२० 
| यग अिडिया, ३-११-२१ 
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अपनाना चाहते हो वे गौकसे असे अपना ले। मगर राष्ट्रके साधन 
ओअक हाथ-कताओआके अधोग पर ही केन्द्रित होने चाहिये, क्योकि जिसे 
सव तुरत अपना सकते हैँ और अधिकाश लोग अन्य फ़िसी अुद्योगको 
नहीं अपना सकते। /* 

४ लाखो छोगोके लिओे जिसकी कल्यना की जा सकती है अैसा 
सबसे ज्यादा भुपयुक्त और व्यावहारिक अुद्योग कताजी ही है।“+ 


लोग आथिक, वौद्धिक और नैतिक दुृष्टिसे ज्यादा-ज्यादा गरीब होते 

जा रहें थे। अुनकी काम करने, विचार करने, यहा तक कि जीनेकी भी 
भिच्छा तेजीसे क्षीग होती जा रही थी। खादीने अन्हे काम दिया, अुसके 
ओऔजार दिये और अपनी बनायी वस्तुओके लिओ --- यानी कपडेफे लिओे 
तैयार वाजार भी दिया। जहा करू तक सघन निराणा छायी हुओ थी वहा 


असने आअन्‍्हे आशाका प्रकाश दिया ।» 


हाथ-कताओ अुनके लिओ नहों है जो कोओ दूसरा अविक् आथिक 
लाभवाला घस्ता करते हो गावीजीने जैसा कभी नहीं कहा कि जो ज्यादा 
आर्थिक छाभवाला वन्वा करते हो वे अपना वह धनन्‍्वा छोड दे और हाथ- 
कताओीका बचा शुरू कर दे। अन्हीने वार बार यही कहा कि केवल आुत 
लोगोसे ही कताओ करनेका आग्रह किया जाय, जिनके पास कोभी दूसरा 
आथिक लाभवाला धवा न हो और वे भी कताओका काम अपने खाली 
समयमे ही करे।  कताओका सारा विचार जिस मान्यता पर आवारित है कि 
जिस देशमे जैसे छाखो स्त्री-पुरुष मौजूद है, जो बन्धेके अभावमे साहूसें 
कमसे कम चार माह बेकार रहते है।”- 

ज्यों ही शिन लाखो स्त्री-पुरपोको कताओसे कोओ ज्यादा अच्छा यानी 
आशिक दृष्टिसे ज्यादा छाभकारी वस्चा मिल जाय अन्हे कताओका काम 
छोड देनेकी पूरी आजादी हे। लोगोके पास कताओसे ज्यादा अच्छा पथा 
हो तो अिससे, गाधीजी कहते थे, सबसे ज्यादा खुशी मुझे होगी।॑ जब 
तक सोलह वर्षसे अूपरके प्रत्येक तदुरुस्त स्त्री-पुरपके लिओ भारतके प्रत्येक 
गावमे अुनके खेत या झोपडीमे, या कारखानेमे ही, काम और काफी मजदूरी 
दिलानेका बेहतर तरीका न निकाल लिया जाय, तब तक छाखो ग्रामीणीकी 


+ यग अिडिया, ३०-९-२६ 
+ यंग सिंडिया, १२-४-२८ 
» हरिजन, २०-६- ३६ 
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दृष्टिसे खादी ही ओकमात्र सच्ची आथिक योजना है। या फिर गावोके स्थान पर 
जितने जहर बन जाने चाहिये कि देहातियोको वे जरूरी सुख-सुविधाये प्राप्त 
हो जाय, जो अक सुनियमित जीवनके लिओ जरूरी है। मैने अपनी बात जितनी 
पूरी तरह यही दिखानेंके लिओ पेश की है कि जितने लम्वे समयकी कल्पना की 
जा सकती हो अतने लम्बे समय तक जिस समस्याका हल खादी ही रहेगी।* 


हाथ-करघेके बजाय चरखेको ज्यादा महत्त्व देवेका कारण यह सवाल 
पूछा जा सकता है कि चरखे पर जितना जोर क्यों है? अुसकी तुलनामें हाथ- 
करघेको अतना महत्त्व क्यो नहीं दिया जाता ? गाधीजी हाय-करघेके खिलाफ 
नही थे। ओक स्थान पर वे जिस विषय पर लिखते हुओ कहते हैं कि वह 
निस्सन्देह ओके विद्ञाल् और फलता-फूलता अद्योग है ।+ लेकिन 


“४ हाथ-वुनाओ ओक हूम्बी प्रक्रिया है, जिसमे सतत परिश्रमकी 
जरूरत होती है, और अुसमें कओ प्रक्रियाये जैसी करनी पडती है, 
जिनमें अकसे अधिक व्यक्तियोके अंक ही समय काम करनेकी 
आवश्यकता होती है। यह किसानकी कुटियामें सभव नहीं है। 
अिसलिओये अतीत कालसे हाथ-बुनाओ ओअेक अलग धधा और 
आजीविकाका स्वतत्र सावन रहा हैं) किसानको कोओ जअसा सहायक 
धवा चाहिये, जिसे वह जब मरजी हो करने छूगे और जब चाहें 
छोड सके। करोडोके लिओ वह वबवा हाथ-कताओ है। बेशक, फालतू 
समयका अपयोग करनेके लिओ दूसरे भी जैसे घ्े है। परन्तु जो 
करोडो नर-तारियोके काम आ सके अँसा हाथ-कताओआके सिवा दूसरा 
कोओ धवा नहीं मिलेगा |» -_ 

हाथ-बुनाओ ओक स्वतत्र धस्चा है प्रथम तो हाव-वुनाओं 
सहायक आद्योगके छपमे व्यावहारिक नहीं हे, वयोकि जिसका सिखाना 
आसान नही है। वह भारतवर्पमे कभी सार्वत्रिक नहीं हुआ, अआसमे 
काम करनेके लिओे कओ आदमी चाहिये और वह चाहे जब नही 
किया जा सकता। वह आम तौर पर ओक स्वतत्र चंधा ही रहा हे 
और रह सकता है और ज्यादातर लोगोके लिओ मोची-काम या 
लुहार-कामकी तरह ओक पूरा धवा हे, जिसे करते हुओ वे कुछ और 
नहीं कर सकते। “- 





# हरिजन, २०-६-३ 

+ यंग अडिया, ११-११-२६ 
»% यग खअिडिया, १४-५-२५ 
यग अिडिया, ११-११-२६ 


भमिका ८९ 


हाथ-करधा आुद्योगकी मुहिकिकल जिसके सिवा हाव-करघेके वनकरका 
मिलके सूत पर आधार रखना और यह सोचना कि अपने करथेके लिओे 
असे जितना सूत चाहिये वह आअुसे वरावर मिलता रहेगा गलत है। अपने 
प्रारभिक वर्षोके अनुभवसे गाथीजीने यह समझ लिया था कि मिलोका अद्वेब्य 
अपना सूतत यवासभव खुद बुनना है, हाथकरवा-वुवक्रोंके साथ अुनका सहयोग 
स्वेच्छा-प्रेरित नहीं बल्कि अनिवार्य और अस्थायी है।* 
“ मिल-मालिक जितने परोपकारी जीव नही है कि हाथ-करधेका 
जुलाहा जब अनके साथ सफल स्पर्वा करने छगेंगा तब भी वे भसे 
सूत देते रहेगे।” + 
भौका मिलने पर मिल-मालिक तो खुद ही अपने सूतकों बुनने 
लगेगे। अुनका वषा पैसा कमानेके छिओरे है, परोपकारके लिओ नही। 
मिसलिओ जिससे ज्यादा पैसे मिले, वही काम वे करेगे। 
यह वात्त अधिक लोग नहीं जानते कि मिलका सूत बुननेवाले 
जुलाहोकी बहुत वडी सख्या माहुकारोके पजेमे है जौर जब तक मिलके 
सूतका भरोसा वे करते रहेगे, अुनकी वही हालत रहेगी । ग्राम्य अथे- 
गास्त्रके अनुसार जुछाहेकों मिछोसे न लेकर अपने साथी किसानसे 
ही सूत लेना चाहिये।” 
“मिलके सूतका थिस्तेमाल ही हाथ-करघेकी कारीगरीका खास 
दृश्मन है। हाथ-कते सूतसे ही वह आुवर सकती है। अगर चरखा मिट 
जाता है तो करधा भी जरूर मिट जायगा। / प 
हाथ-कत्ताओं और हाथ-बुनाओ परस्पर पुरक है हाथ-वुनकरोका सच्चा 
सहारा तो हाथ-कताओ करनेवाले हैँ जौर हाथ-कताओभीवालोका सच्चा सहारा 
हाथ-पयुनकर है । हाथ-बुतकर अपनी सूतकी जरूरतके लिओं हाथ-कताओ- 
वालोका ही आवार ले सकते है और हाथ-क्ताओवाले अपने सूतकी बुनाओके 
लिओ हाय-बुनकरोका। वे भेक-दूसरेके पूरक है।[ हाथ-क्ताओका ढुवढा सूत्त 
बुननेवाला बुनकर अन्तमें मिल-सूतके बुनकरसे ज्यादा अच्छी हालतमे रहेगा, 
क्योकि हाथ-कताओके सूतके वुनकरकों साल भर हमेशा काम भिलता रहेगा। $ 


* आत्मकथा, भाग पाच, प्र ३९, १९५७। 
+ हंरिंजनसेवक, १-९-४६ 

४ हरिजनसेवक, ३१-३-४६ 

- हिन्दी नवजीवन, ११-११-२६ 

हूं, हरिजनसेवक, १-९-४६ 

| हरिजनसेवक, ३१-३-४६ 

६ हरिजन, २५-८-४६ 
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“अगर बुनकर लोग हाथ-कताओीका सृत नहीं बुनते है, तो अपने घन्वेकी 
हत्या कर डालनेका दोष अुन पर ही होगा। ” * अगर चरखा जसफल हुआ, 
तो हाथ-करघा मरे बिना नहीं रहेगा।+ 


सिल-अुद्योगका स्थान “ सूत-मिलके साथ साथ चरखेंन चल 
सकनेके लिझे कोओ कारण नहीं है । जिस तरह घरका रसोओघर 
भी चलता है और होटल भी चलता है, असी तरह ये दोनो साथ साथ 
चल सकते है। 
अगर मिले आजकी तरह जनताको लछूटनेके लिओ नही, बल्कि 
अुनकी सेवा करनेके लिझे चलायी जाय, तो वे घर घरके चरखो और 
करधोके काममे मदद करेगी और आअुनकी जगह नही ले लेगी, जो 
आज वे ले छेती है। /-- 
कपडेकी जिन किस्मोका आत्यादन खादी-सस्वायें आसानीसे कर सकती 
है, अनका अत्यादन मिलोको नहीं करना चाहिये और जिस तरह अन्हे अपनी 
दक्ति अन किस्मोका आओ त्पादन करनेके लिओ सुरक्षित रखनी चाहिये जिन्हें 
खादी-सस्थाये आसानीसे नहीं वना सकती। 
हमारी मिले जितना सूत तैयार वही करती जितना हमें चाहिये 
और यवि वे अतना सूत तैयार करने लगें, तो वे अपनी कीमतें तब तक 
कम नहीं रखेगी जब तक कि अन्हे जिसके लिओे विवश न किया 
जाय । अनका अहेश्य स्पष्ठत पैसा कमाना है और जिसलिओ वे 
राष्ट्रकी आवश्यकताओका खयाहू करके अपनी कौमतोका नियमन 
करेगी, जैसी आशा रखना व्यर्थ है। व 
बंग-भगके दिनोमें वगालमें स्वदेशीका जो आन्दोलन चला था, मिलू- 
मालिकोकी वेओऔमानी और छोभके कारण असकी गतिमे भारी रुकावट 
पैदा हुओ थी । अआन्होने अपने कपडेकी कीमते बढा दी थी और स्वदेशीके 
नामसे विदेशी कपडा भी बेचा था । जिस नकली खादीके सम्बन्ध जो 
तथ्य सामने आये थे वे बताते थे कि मिले लोगोके व्यापक हितोके खिलाफ 
अपने सकुचित लाभके लिओ स्वदेशीकी भावनाका दुरुपयोग करनेमे आगा- 
पीछा नही करेंगी ।३ मिल-मालिक यह नही देखते कि अनकी मुताफा- 
* हरिजन, ३१-३-४६ 
+ यंग जिडिया, ११-११-२६ 
» यग अिडिया, २१-७-२० 
+ हिन्दी नवजीवन, १२-४-२८ 
ने हरिजन, २०-६-३६ 
| यग जिडिया, १०००-२८ 


भूसिका ९१ 


खोरीकी नीतिसे स्वदेगीके आदर्णको और देशको, दोनोको, नुकसान पहुचता 
है।” अुन्हें अपनी कीमतोका किसी आचित नीतिके अनुसार नियमन करना 
चाहिये और अपना मुनाफा भरसक कम कर छेना चाहिये । अतिरिक्त 
आयका आुपयोग मजदूरोकी हालत सुधारनेमें होता चाहिये।+ 
खादी मिलोके छोभ पर नियत्रण रखतो है “ खादी-सत्पत्ति 
और खादी-प्रचारसे दो तरहके प्रभाव भेक ही साथ पडते हैं! पहले 
तो जिससे मिल-मालिकोके छोभ पर अकुण रहता हे और दूसरे यह 
बात अनोखी जान पडने पर भी अुससे स्वदेणी मिलोकों विदेशी 
मिलोके साथ प्रतियोगिता करनेमें बहुत ही प्रभावकारी प्रोत्साहन मिलता 
है । अकमात्र विदुद्ध सादीके प्रचारकों रोक दीजिये, मिलके 
कपडोसे खिलवाड शुरू कीजिये और आप खादीकों भार डाछेगे 
और साथ ही साथ अत्में जाकर स्वदेशी मिक्रोको भी मार डालेगे, 
क्योकि विदेशी कपडेकी प्रतियोगितामें वे अकेले अपने पैरो पर नहीं 
ठहर सकती। अगर खादी-भावना न हो तो विदेशी वस्त्रके साथ 
देशी मिलोकी प्रतियोगितामें खलछर डालनेवाली जो ब्रेक वात हे, 
यानी स्वस्थ सार्वजनिक भावना, वह बिलकुल ही न रहेगी। ” ८ 


खादीके पक्षमें दावे गावीजी चरखेंके लिभे यह दावा करते थे कि 
वह हमारी गरीबीके सवालको अत्यन्त सरलहू, स्वाभाविक तथा व्यवस्थित 
पद्धतिसे हल करनेकी जक्ति रखता है और महत्त्वकी वात यह है कि शअ्ुसमें 
हमे लगभग कुछ भी खर्च नहीं करना पडता ।- कताओके जिन लामोको 
गिनाते हुओ अन्होनें कहा था थे 
१ जिन छोगोकों फूरसत है और जिन्हें थोडेसे पैसोकी भी 
जरूरत है, आओन्हे जिससे आसानीसे रोजगार मिल जाता है। 
२ अिसका हजारोको ज्ञान है। 
8 यह आसानीसे सीखी जा सकती है। 
४ अिसमें रूगभग कुछ भी पूजी लगानेकी जरूरत नहीं होती । 
५ चरखा आसानीसे और सस्ते दामोमे तैयार किया जा 
सकता हे। 


* यग आअिडिया, २३-२-२२ 

+ यंग शिडिया, १५-३-२८ 

» हिन्दी नवजीवन, १०-५- २८ 

- यंग शकडिया, ८-१२-२१ 
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६ लोगोको जिससे अरुचि नहीं है। 
७ जिससे अकालके समय ताल्कालिक राहत मिल जाती है। 
८ विदेशी कपडा खरीदनेसे भारतका जो घन बाहर चला 
जाता है अुसे यही रोक सकती है। 
९ जिससे करोडो रुपयोकी जो वचत होती है वह अपने-आप 
सुपात्र गरीबोमे बट जाती है। 
१० अिसकी छोटी-से-छोटी सफलतासे ही छोगोको वहुत-कुछ 
तात्कालिक लाभ होता है। 
११ छोगोमे सहयोग पैदा करनेका यह अत्यत प्रवलू सापन है। 
खादी आन्दोलनकी मजिले . खादीका आन्दोलन अभी तक अनेक मजिलोसे 
गुजर चुका है। ओक पुरानी नष्ट हो गयी कछाके विरल अवशेषको स्थितिसे 
धीरे घीरे बढकर वह भारतके स्वतत्रता-संग्रामका चिक्लू बन गयी। अपने मूछ 
रूपसे खादी खेतीका पुरक आद्योग थी। अुसका अुद्देश्य महज यह नहीं था 
कि शहरी छोगोको जैसी सुन्दर खादी मुहैया कर दी जाय, जो मिलोके 
कपडेकी वरावरी करे या दूसरे अद्योगोकी तरह चंद कारीगरोको काम-वन्धा 
दे, अुसका असली अद्देश्य किसानोको अपनी फुरसतके समयका अर्थोत्पादक 
अपयोग करनेकी सुविधा कर देना था।* जिस तरह गावके छोग अपना 
खाना खुद पका लेते है अुसी तरह अपने अपयोगके लिखे अन्हे अपनी खादीका 
अुत्पादन भी खुद कर छेता चाहिये। अपने अपयोगके बाद बच रही खादीको 
यदि वे चाहें तो वेच सकते है।+ 
सन्‌ १९२० के बाद कुछ वर्षोमे गाथीजीके आथिक विचार ठोस और 
व्यावहारिक वन गये। ओन्होने अपना ध्याव घनके जुत्पादत और वितरणके 
सवाल पर रूगाया और सत्ता तथा पूजीका केन्द्रीकरण रोकने और धनका 
समान बटवारा सिद्ध करनेकी दृष्टिसे चरखेका प्रचार करनेका प्रयत्न किया | 
सन्‌ १९२५ में ओन्होंने सारे भारतकों खादीमय कर देनेके आुद्देश्ससे अखिल 
भारत चरखा-संघकी स्थापना की। 
अनके खादी-सवधी विचारोमें पुत परिवर्तेत हुआ और सन्‌ १९३५ में 
खादीके व्यापारिक पहलूके वजाय अुसके स्वावरूस्वनके पहलू पर अधिक 
जोर दिया जाने ऊगा। अखिल भारत चरखा-सघका असली काम शैक्षणिक 
हो गया। शख्स नयी योजनामें खादी-मडलोका काम खादीकी विक्री करनेके 
वजाय खादी-अत्यादनकी विविध प्रक्रियाओका शिक्षण देना अधिक हो गया । २ 


+ हरिजन, ६-७-/३५ 
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खादीकार्यसे सवधित सारी सस्थाओमे स्वावलूम्वी खादीको पहला स्थान 
दिया गया।* 


जब जोर स्वावलबवी खादी पर दिया जाने छूगा, तव व्यापारिक 
आत्पादन गहरी छोगोकी वास्तविक आवश्यकताओं तक सीमित हो गया।+ 
स्वावलवी खादी और विक्रीवाली खादीका अआत्पादन दोनों साथ साथ चलते 
रहे। विक्रीवाली खादीका आओत्पादन स्वावलम्बी खादीके ओत्पादनका गौण 
परिणाम हो गया। > 

प्रारभिक वर्षोमे गरीबोंको राहत पहुचाने पर जोर था। प्रसमगत वह 
अमीरो और गरीबोको जोडनेवाली सजीव कडी बन गयी और असे राजनीतिक 
महत्त्व प्राप्त हो गया। अभी तक सूत कातने और बुननका काम सामान्य 
जनता करती थी। नयी योजनामे भी सामान्य जनता ही करती रही, किन्तु 
आुसका अद्ेश्य बदछ गया, अब वह मुख्यत अपने ही आअपयोगके लिओ 
कातने-वुननें छगी। गाधीजीने खादीके विकासमें जो दोप देखें भुनके कारण 
जिस परिवर्तेतकी आवश्यकता हुओ। गावोके जो छोग सूत कातते और बुनते 
थे, वे भुसका अपयोग खुद नहीं करते थे। वे खादीके भुपयोगकी कीमतकों 
ते तो समझते थे और न अुसकी क॒द्र करते थे। जअिसलिभे अखिल भारत 
चरखा-सघने अपने सारे सावन गाववालोको खादीबारी बनानेके प्रयत्नमे 
लगा दिये ।- 


खादीका अआुद्देश आरभसे ही मौजूदा अस्वाभाविक रचनाको अलटठनेका 
था, यद्यपि अुसमें गहरी लोगोको बरवाद करनेंका विचार कदापि नहीं था। 
मौजूदा रचनाको अआुलटनेका अर्थ था गावो और शहरोके स्वाभाविक सम्बन्धको 
पुन स्थापित करना। पं खादीका यह अआद्देश्य छूगभग वैसा ही था जैसा कि 
अस्पृश्यता-विवारणका । तथाकथित अुच्च वर्गोनि वर्षो तक निचले वर्गोकी अपेक्षा 
की थी। खादीने अुच्च वर्गवालोको निचले वर्गोके हितमे प्रायश्चित्त करनेका 
न्योता देकर जिस दुहरी बुराजीको निर्मूछ करनेका काम किया।7 


खादीके फलितार्थ “ खादीमे जो चीजे समायी हुओ है, अुन सबके 
साथ खादीकों अपनाना चाहिये । खादीका ओके मतलरूव यह है कि 





* हरिजन, २६-१०-३५ 
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हममें से हरमेककों सम्पूर्ण स्वदेशीकी भावना वढानी और टिकानी 
चाहिये, यानी हमे जिस वातका दृढ सकल्‍्प करना चाहिये कि हम 
अपने जीवनकी सभी जरूरतोकों हिन्दुस्तानकी बनी चीजोसे और अभुनमें 
भी हमारे सावमें रहनेवाली आम जनताकी मेहनत और अक्लसे बनी 
चीजोके जरिये पूरा करेंगे। जिस वारेमें आजकल हमारा जो रवैया 
है, अुसे विलकुल बदल डालनेकी यह वात हे। मतरूबव यह कि आज 
हिन्दुस्तानके सात छाख गावोकों चूसकर और बरबाद करके हिन्दुस्तानके 
जो दस-पाच शहर मालामाल हो रहे है, अुनके बदले हमारे 
सात लाख गाव स्वावलम्बी और स्वयपूर्ण बनें और अपनी राजी-खुणीसे 
हिन्दुस्तानके शहरो और बाहरकी दुनियाके लिझे जिस तरह अपयोगी 
बनें कि दोनों पक्षोको फायदा पहुचे।” * 
खादी देशमें रहनेवाले सव लोगोकी आथिक आजादी और समानताका 
आरम्भ बतलाती है। वह भारतीय मानव-समुदायकी अेकता और समानताकी 
प्रतीक है और जिसलिओे पडित नेहरूके शब्दोमे अुसे भारतीय आजादीकी 
पोगाक ' कहा जा सकता है। व 
ओडम स्मिथने अपने प्रसिद्ध ग्रथ' वेल्थ ऑफ नेशन्स में आथिक 
प्रक्रिका नियत्रण करनेवाले सिद्धान्तोका निरपण किया है। अुसमे असने 
अन वातोका भी वर्णन किया है जो अिन आशिक सिद्धान्तोंके व्यापारमें 
बाधा अपस्थित करती हैं। वह जिन वातोंमें मानवीय आपादान को मुख्य 
मानता है। दूसरी ओर खादीका मारा अर्यज्ञास्त्र अस “मानवीय अपादान ' 
पर ही आश्रित है। खादीके अयंभ्ञास्त्रके अनुसार बाघा अुपस्थित करनेवाली 
बात भनुष्यका स्वार्थ है, जिसे अडम स्मिथ शुद्ध आथिक हेतु बताता है। 
मिस तरह खादीके अर्थ॑ंभास्त्रकी दृष्टि अडम स्मियकी अथवा प्रचलित अर्थ- 
गास्त्रकी दुृष्टिसि ठीक बुलटी है। बिसलिओ मिलके कपडेके आत्पादनमें जो 
आ्थिक नियम लागू होते हैं वे खादीके आत्यादनमे छागू नही होते। व्यापारिक 
दुष्टिसे किये जानेवाले आत्यादनमें माऊकी गुणवत्ताकों कम करना, असमें 
घटिया किस्मके मालका मिश्रण करना और छोगोकी कुरुचिको अआुभाडने 
और तृप्त करनेवाले मालका निर्माण करना आदि थयुपायोका खुला प्रयोग 
होता हे। खादीमें मालकी खपतके लिओ बिन भुपायोंके अवरूम्बनका अुपयोग 
ओअकदम वर्जित है। जिसी तरह अुसमें कारीगरोकों कमसे कम मजदूरी देने 
और ज्यादासे ज्यादा मुनाफा कमानेके नियमका भी कोओ स्थान नही है। 
खादीमें विक्रीसे होनेवाली सारी आय मूल अआत्पादकोकों पहुचा दी जाती है, 


# रचनात्मक कार्यक्रम, १९५९ । 
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बीचवाले छोगोको अनका मेहनताना भर मिलता हे, अुससे अधिक कुछ नहीं । 
खादी व्यापारिक युद्धकी नही, व्यापारिक गातिकी निशानी हे।” 
सबसे बडो सहकारी मडलोी कताओके अुद्योगकी सफलताके लिखे 
सहकारकी अनिवार्य आवश्यकता है । हाथ-कताओका प्रचार करके गावीजी 
अपने शब्दोमें दुनियाकी सबसे बडी सहकारी मडछीकी स्थापना कर रहे थे । 
अनका यह दावा बहुत वडा जरूर था, किन्तु वह गलत नहीं था। वह गलत 
नहीं था क्योकि हाथ-कताओ अपना माना हुआ मकसद तब तक पूरा नही कर 
सकती, जब तक कि असमे लगे हुओ छाखो लोग सचमुच सहयोगसे काम न 
करे। जिस अद्योगमें सहयोग आरम्भसे ही जरूरी हे। हाथ-कताओ आदमीको 
आत्म-निर्भर बनाती हे, पर साथ ही वह अुसे अिस बातको समझनेकी सुविधा 
और प्रेरणा भी देती है कि जिस अद्योगमे हर कदम पर परस्परावलम्बनकी 
और मालके अआत्पादन तथा वितरणकी प्रक्रियामे अत्यत विश्ञाल पैमाने पर 
लाखो लोगोके सहयोगकी आवश्यकता है।< 
सामान्य खादी-केल्का चित्र सामान्य खादी-केल् कसा होना चाहिये, 
भिसका वर्णन गाधीजीने जिस तरह किया है 
“ खादी-केन्द्रको शब्दके प्रत्येक अर्थमें स्वच्छ होना चाहिये, तभी 
वह अपयोगी हो सकता है। अुसके और जिस विद्या सघटनके दूसरे 
घटकोमे जो सम्बन्ध हे वह सर्वया आध्यात्मिक और नैतिक हे। 
जिसलिये प्रत्येक खादी-केन्द्र ओके सहकारी मडली हे। ओटनेवाले, धुनने- 
वाले, कातनेवाले, बुननेंवाले और खरीदनेवाले अिस मडलीके सदस्य 
है और वे सब सेवा तया पारस्परिक सदभावनाके बन्वनोसे ओेक-दूसरेके 
साथ बचे हुओ है।  + 
खादो-पधदन ओेक सेवा-सस्था हे _ खादी स्वराज्य-प्राप्तिका 
सरल साधन है, तो भी हमें अपनी खादी संस्थाओकों सिर्फ आथिक 
प्रवृत्तिक रूपमे ही चछाना है । जैसी सस्थाओमें लोकभाहीका तत्व 
ओअक अमुक अशमे ही दाखिल किया जा सकता है। लोकशाहीमे सघर्प 
और प्रतिस्पर्धाकि लिओ भी स्थान होता है, किन्तु आथिक ससस्‍्थामे 
यह बात कहा चल सकती है? व्यापारके क्षेत्रमे क्या हम अछूय अलूय 
दलो या परस्पर-विरोधी पक्षोकी कल्पना कर सकते हैं? अगर जैसा 
हो तो सारा व्यापार ही अस्तव्यस्त हो जाय। फिर खादीकी सस्थायें 


# हरिजन, २१-९-३४ 
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तो महज आथिक सस्थाये नहीं है, जिससे बढ़कर वे पारमाथिक सस्थाये 
भी है। अुनका अआद्देश्य किसी भी प्रकारके स्वार्थ-सावनका नही किन्तु 
लोकहित-साधनका है। हमारी खादी सस्थाओका ध्येय तो जनताके प्रेय- 
साधनका नही, किन्तु अुसके श्रेय-सावन ' का हे। जिसलिओ रोज रोज 
बदलते हुओ लछोकमतसे स्वतन्न रहकर भी असे कितनी ही बार अपना 
काम चलाना पडेगा । जिन सस्थाओको व्यक्तियोकी महत्त्वाकाक्षा 
पोसनेका साधन तो बनता ही नहीं चाहिये।” * 

खादी और राजनीतिक सघटन : “ खादी और राजनीतिक सघटन 
दो अरहूग अलग वस्तुये हैं और बिलकुल अलूय अलग रखी जानी 
चाहिये । जिस बातमें गलतफहमीके लिओ कोओ स्थान नहीं हे । खादीका 
अदेश्य मानव-सेवा है, लेकिन जहा तक भारतका सम्बन्ध हे अुसका 
राजनीतिक असर भी जरूर होगा और बहुत ज्यादा होगा।” + 


खादीकी ओक आनुषग्रिक विशेषता यह थी कि वह जन-सम्पर्कका सावन 
थी। जिसलिओ यदि खादीके द्वारा छोगोका आलूस्य दूर किया जा सके, तो 
यह आजा रखी जा सकती थी कि वे अनकी वात ध्यानसे सुनेगे, जो अुनके 
पास अुनकी जीविकाका साधन लेकर पहुचते है। खादीके प्रचारका कार्यक्रम 
कार्यान्वित करते हुओ तो यही ठीक था कि अहेग्य शुद्ध मानव-सेवाका ही 
हो यानी आथिक हो और अुसमे किसी तरहका राजनीतिक हेतु न हो। 
खादीके द्वारा छोमोको, जिस सस्थाका अन्होने खुद ही निर्माण किया हो, 
आवश्यकता होने पर, अुसके खिलाफ सविनय भगकी करा सिखाओ जा सकती 
थी। यह कला सीखनेके वाद ही वे आस चीजको सफलतापूर्वक अमान्य कर 
सकते थे, जिसका वे अहिंसक रीतिसे नाझ करना चाहते हो। » 


अहिसाका प्रतीक: चरखा हमे सारी जनताकी भराओ करनेवारू 
राज्य दिलायेगा। वह गावोको राष्ट्रकी अर्य-रचनामे अुनका आपयुकत स्थान 
देता है और अूच-नीचका भेदभाव मिटाता है। सन्‌ १९१९ में भारतकी स्वत- 
अताके प्रेमियोंको अहिसा और चरखेका सदेश मिला और अन्हे यह बताया 
गया कि अहिंसा ही स्वराज्यका ओकमात्र साधन हे और चरखा अहिंसाका 
अ्रतीक है। अहिंसाका चरखेंके सिवा कोओ दूसरा सावन नहीं है। चरखेके 
सार्वत्रिक प्रचारके बिना अहिसाकी मूर्त अभिव्यक्ति सभव नहीं है।- 


* हुरिजनसेवक, २६-१०-र४ 
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अहिंसा पर जाधारित समाज अँसे समुदायोका ही वना हुआ हो सकता 


है, जो गावोमे रहते हो और जो स्वेच्छापूर्ण सहयोगके द्वारा मनुष्यकों गोभा 
देनेवाला ग्ान्तिपूर्ण जीवन बिताते हो। * 


स्वातत््योत्तर युगमें खादीका स्थान * स्वातत्योत्तर युगमे खादीका कोंओजी 


स्थान है या नहीं, यह ओक अपयुक्त सवाल है। जिस सवालका गाधीजीने 
निम्नलिखित जवाब दिया था 


“खादी अहिसाके आधार पर खडी ओक जीवन-पद्धतिको प्रगट 
करती थी और करती हे। सही हो या गलत, मेरी यह राय हे कि 
खादी और अहिसाके करीब करीब लोप हो जानेसे यह सावित होता 
हे कि जिन तमाम वर्षोमे हमने खादीके मुख्य गृढार्थको अच्छी तरह 
नही समझा था। जिसलिओ कओ दिग्याओमे हम भाजी भाओकी लडाओ 
और अराजकताका दु खद दृश्य देख रहे हैं। मुझे कोओ शका नहीं कि 
कातना और खादीका बुनना पहलेसे कही अधिक महत्त्वपूर्ण हैं, यदि 
हमे अैसी आजादी लेनी है जिसे भारतकी ग्रामीण जनता अत स्फृतिसे 
महसूस कर ले। यही जिस वरती पर ओश्वरका राज्य या रामराज्य 
कहा जायगा। खादीके द्वारा हम मनुष्य पर शक्ति द्वारा सचालित 
यत्रीका आवनिपत्य स्थापित करनेके बजाय यत्रो पर मानवकी प्रभुता 
स्थापित करनेकी कोशिश कर रहे है । खादीके द्वारा हम श्रम पर 
पूजीकी धृष्ट विजयके स्थान पर पूजीको श्रमके अधीन वबनानेका प्रयत्न 
कर रहे है। अिसलिओ यदि भारतमें पिछले तीस सालमे की गजी 
कीशिग प्रतिगामी कदम नहीं था, तो हाथ-कताओ और अुसके साथ 
लगी हुओ सब वातोकों पहलेसे कही ज्यादा जोरसे और ज्यादा बुद्धिके 
साथ आगे बढाना चाहिये। ३< 

खादी ग्रामोद्योगोका मध्यबिन्दु है. “ खादी केन्द्रीय सूर्य है और 
दूसरे ग्रामोद्योग प्रहोकी तरह आुसके चारों ओर घूमते है । अुनका 
स्वतत्र अस्तित्व नही हे। अिसी तरह खादी भी दूसरे अद्योगोके विना 
नहीं जी सकती। वे पूरी तरह परस्परावलम्वी है। सच तो यह हे कि 
हमे गावोवाला भारत या झहरोबाला भारत -- जिन दोमे से अकका 
चुनाव कर लेना है। गाव तबसे हैँ जबसे भारत देश हे, जहरोकों विदेशी 
आधिपत्यने पैदा किया है। आज तो शहरोका बोलवाला है और वे 
गावोको जिस तरह चूस रहे है कि गाव जजर होकर नष्ट होते जा 
रहे है। मेरी खादी-मनोवृत्ति मुझे बताती है कि जब यह आविपत्य 


» हरिजन, २१-१२-४७ 
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नही रहेगा, तव भहरोको गावोकी मातहती करनी होगी। . गावोका 
गोपण स्वयं अंक संगठित हिसा ; सगठित हिंसा है। अगर हम चाहते हैँ कि स्वराज्यका 
निर्माण अहिसाके जावार पर ही हो, तो हमें गावोकों अुनका अआुचित 
स्थान देना पडेंगा। यह हम कभी नहीं कर सकेंगे, यदि हम देगी या 
विदेगी गहरी कारखानोमें तेंघार हुओ चीजोके बजाय ग्रामोद्योगकी 
वस्नुओका अुपयोग करके ग्रामोद्योगोका पुनरुद्धार नहीं करेगे।” * 
अव यह वात न्पप्ट हो जायगी कि गावीजी खादी और अहिसाको 
अभिन्न क्यो मानते थे। खादी मुस्य ग्रामोद्योग है। खादीका नाग हो जाय 
तो अुसके साथ गावोका और अहिसाका नाथ अनिवार्य हो जायगा। यह वात 
आकडोसे सिद्ध नहीं की जा सकती। जिसका प्रमाण तो हमारी आखोके सामने 
मौजूद है ।& 
अन्य ग्रामोद्योग 


रचनात्मक कार्योकी आवश्यकता : सन्‌ १९३३ के अतिम और १९३४ के 
प्रारभिक दिनोमें गाधीजीका चलाया हुआ सविनय अवज्ा आन्दोलन अपने 
सर्वोच्च विन्दुकी पार कर चुका था और देगभरमें काग्रेस-जन यह सोच 
रहे ये कि अब क्या होगा । जैसा मालूम होता था कि जेलसे वाहर 
जो लोग रह गये थे वे सव किकत॑व्य-विम्‌ढ हो गये ये। यो तो गावीजी 
रचनात्मक कार्य पर हमेशा जोर देते ही थे, किन्तु जिस समय अन्हे अुसकी 
आवध्यकताका जैसा भान हुआ वैसा पहले कभी नहीं हुआ था । वेजक 
रचनात्मक कार्य, सन्‌ १९२० में काग्रेसका जो कार्यत्रम तैयार हुआ था, 
अुसका अभिन्न अग वन गये थे। लेकिन चूकि अनमें बाहरी तडक-भडकका 
अभाव था, जिसलिओ वे अपेलाके शिकार हो गये थे। छेकिन सविनय अवन्ना 
आन्दोंटपनकों सफठ बनाना हो, तो राष्ट्रका काम रचनात्मक कार्य किये विना 
नही चल सकता था। अगर प्रत्येक नागरिक स्वराज्यकी जिमारतके निर्माणमें 
रचनात्मक प्रवृत्तिके द्वारा अपना-अपना हिस्सा देना सीख ले और असका महत्त्व 
समझने लगे, तो क्षितिज पर फिल्हाल प्रकागका कोओ चिह्न न होते हुवे भी 
निरान होनेका कोज कारण नही रहेगा। जिसलिओे सन्‌ १९३४ में गावीजीने 
अखिल भारत ग्रामोद्योग-सघकी स्थापना की । अखिल भारत ग्रामोद्योग-सवका 
अद्देव्य भारतके मरते हुओ प्रामोद्योगोको पुन जीवित करना था। 
ग्रामोद्योग खादोके पुरक : प्रामोच्योगोका दर्जा खादीसे अलग है। आनमें 


कि 


स्वेच्छाप्र्चक्ष क्यिे जानेवाले कामके छिओ ज्यादा स्थान नहीं है | अनमें से 





दर ह्ुरिजन 


> च्हा 


भूमिका ९९ 


प्रत्येकमे काम करनेवालोकी ओक सीमित सस्या ही समा सकती हे। अुवका 
महत्त्व खादीके लट्ष्यमे सहायक पूरक अद्योग होनेमे हे । वे खादीके विना 
नही ठहर सकते और भुनके अभावमे खादी अपनी शान खो देगी। गावकी 
अर्थ-रचना हाथ-पिसाओ, हाथ-कुटाओ, साबुन-साजी, कायज, दियासलाजी, 
चमडेका काम, तेलघानी आदि आवश्यक ग्रामोद्योगोके विना सम्पूर्ण नहीं 
हो सकती । यदि माग हो तो जिसमे शक नहीं कि हमारे गाव हमारी 


अधिकाण जरूरतोकी पूर्ति कर सकते है।* 


अुद्योग और खेती 


सच्चा सामाजिक अर्यक्षासत्र सच्चा सामाजिक अर्थगास्त्र हमे यह 
सिखाता हे कि मालिक और मजदूर अक ही अखड घरीरके दो हिस्से है। 
अुनमे से कोओ भी ओेक दूसरेसे बडा या छोटा नहीं हे। अुनके हित जेक- 
टूसरेके विरोधी नहीं वल्कि समान और अन्योन्याश्रित है। 

मालिकोके कर्तेव्य मालिकसे क्‍या अपेक्षा है? पहली अपेक्षा तो यह 
है कि वह अपने सव कार्योमे पूरी ओऔमानदारीका पालन करे। व्यापार पूरी 
ओऔमानदारीके साथ चलाना कठिन तो हे, पर असभव नहीं हे। हा, यह वात 
सही हें ओऔमानदारीके द्वारा बहुत ज्यादा पैसा कमाना सभव नहीं हे।+ 

व्यापारमे वेओमानी क्षम्य नहीं मानी जानी चाहिये। विशुद्ध ओऔमान- 
दारीका सिद्धान्त जैसा जीवनके दूसरे क्षेत्रोको छागू हे वैसा ही भिस क्षेत्रके 
लिओ भी वह आवश्यक हे और व्यापारीको चाहिये कि अुसे कितना ही 
नुकसान क्यो न हो रहा हो वह अपने सिद्धान्तकी हत्या न करे।-- 

जिस वातमे दो मत नही हो सकते कि दूसरे व्यापारियोकी तरह मिल- 
मालिकोकों भी अपने मजदूरों और दूसरे कर्मचारियोके कल्याणमें माता-पिता 
जैसी दिलचस्पी लेता चाहिये। अनके सम्बन्ध मात्र मालिकों और सेवकोके 
नही होने चाहिये। 

कओ मालिक अँसा समझते है कि अपने कामगारोके प्रति अुनका 
कर्तव्य अुनकी भौतिक आवश्यकताये पूरी कर देना हे, अुससे अधिक कुछ 
नहीं | जिसी तरहके विचार रखनेवाले किसी चाय-वागानोके मालिकने ओेक वार 
गाधीजीकों विन-मागी सलाह देते हुओ यह लिखा था कि वे असहृण्गेग 


7 + कन्स्ट्रकिटव्ह प्रोग्राम (१९४१), पृ० ११। 
» यग जिडिया, ३-५-२८ 
+ हरिजन, २८-७-४६ 
- हरिंजन, १३-३-३७ 
| यग लिडिया, ३-५-२८ 
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आदोलन स्थगित कर दे और मजदूरोकी दशा सुधारनेके लिओ कानूनका 
आश्चय ले। असके बारेमे गाधीजीने यह लिखा था 


“ लेखक जिस स्वभावका प्रतिनिधित्व करता है असके नमूने मैने 
नेटालमे और यहा चम्पारनमे, दोनों जगह, देखे हैँ। अुसका हेतु शुभ 
है लेकिन असे नहीं मालूम कि वह ओक सहृदय या दयाल पशुपालमात्र 
है, अुससे अधिक कुछ नहीं। ओेक बार यह स्वीकार कर लिया जाय 
कि भनुष्योके साथ पश्मुओ जैसा व्यवहार किया जा सकता है, तो कितने 
ही यरोपीय व्यवस्थापकोको पशुओके साथ किया जानेवाछा निर्देयताका 
व्यवहार रोकनेका ध्येय रखनेवाली सस्थाओकी ओरसे योग्यताका 
प्रमाणपत्र दिया जा सकता है। मैं अपने अनुभवसे जानता हू कि 
नि शुल्क दवा, नि शुल्क डॉक्टरी सेवा, नि शुल्क आवास आदि सब 
अैसी युक्‍क्तिया मात्र है, जिनका अद्देश्य 'कुली ' को हमेशा गुलाम बनाये 
रखना है। मेरी रायमे अगर अुसे अपने कामका पूरा पारिश्रमिक 
दिया जाय और घर तथा दवा आदिका मूल्य अुससे वसूल किया 


जाय, तो वह आजकी अपेक्षा कही ज्यादा स्वतत्र होगा। “* 
गाधीजीकी रायमें डॉक्टरी सहायता आदिकी सुविधाये मुफ्त नहीं दी 


जानी चाहिये। अलवना, जैसी व्यवस्था जरूर होनी चाहिये कि सुविधाये अन्हे 
तत्काल और सस्ते दामोमें मिल सके। मुफ्त दी जानेवाली सहायता जिन्हें 
यह सहायता दी जाती है आनके स्वाभिमानको नष्ट कर देती है। जिसके 
सिवा, असी सहायता कभी तो भावना-शून्य मनसे दी जाती है और कभी 
लेनेवाले अुसका दुरुपयोग करते हैं। तो यह जरूरी है कि अभिन दोनो 
ब्राअियोका निराकरण हो और लोगोको अुनसे बचाया जाय ।>» 
>. मजदूरोके अधिकार और कर्तव्य मजदूरोके अधिकार और कर्तव्य 
क्या हैं? यह समझनेमें कोओ कठिनाओ नही होना चाहिये कि अन्हे अुतनी 
अचीसे आऔूची मजदूरी पानेका अधिकार है जितनी कि आद्योग अपनी शवितके 
अनुसार दे सकता हो। और अआनका कतंव्य यह हे कि वे अपनी मजदूरीके 
अवजमे अपनी पूरी योग्यताके अनुसार काम करे।+ 

मजदूर जो चीज चाहते हैँ और जो अन्हे मिलनी चाहिये वह मात्र 
रोटिया नहीं हैं। असलमे वे समान दरजेके स्वमानी नागरिकोकी हैसियतसे 
सम्योचित जीवन चाहते हैँ, मनुष्यकी हैसियतसे न्याय चाहते हैँ, अरक्षाके 
भयसे त्राण चाहते हैं। जिसके सिवा अन्हे स्वच्छ और आरोग्यकी दृष्टिसे 

# ग्रग अिडिया, २९-६-२१ 


४ यग अिंडिया, ३-५-२८ 
+ स्पीचेज ओेड राइटिग्स ऑफ महात्मा गाघी, पृ० १०४५॥। 
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अुपयोगी आदते सीखनेकी, मितव्ययिता और बुद्योगपरायुणता आदि गुणोका 
विकास करवेकी तथा शिक्षात्राप्तिकी आवश्यकता है।” अऑन्हे सस्कारवान 
वनना चाहिये और अपने आचरणमें आदर्ण पवित्रता और ओमानदारी 
प्रगट करना चाहिये। और जिसके लिओ भुनमे अखड अद्योग, आत्मत्याग और 
वैयेके साथ तथा वुद्धिपूर्वकं श्रम करनेकी गवित होनी चाहिये। 

कामकी परिस्थितिया गावीजीने मजदूरोके हिताहित पर प्रभाव डालने- 
वाले दूसरे कओ सवालो --जैसे मजदूरोके चुनावमे अ्रष्टाचारकी बुराओ, 
कामके घटे, अुनकी सुरक्षितता, स्वास्थ्य, आवासकी व्यवस्था आदि--पर 
भी विचार किया हे, भुनके सम्बन्धमें लेख लिखे है। ओन्होने 'सरदारो' के 
जरिये मजदूरोके चुनावकी प्रथाकी निंदा की। ओुन्होने कहा कि मजदूरोका 
चुनाव सरदारोके यानी बैसे दछालोके जरिये हो जिनका अद्देश्य मजदूरोको 
किसी भी तरह भर देता होता है, तो मजदूरोको अिकरार (कान्ट्रेक्ट) की 
स्वतत्रता नही रहती। दलाल नौकरीकी जिच्छा रखनेवाले आदमीके सामने 
कारखानेकी नौकरीकी बहुत वढिया तसवीर पेश करता है और जिस तरह 
अुसे अपना गाव छोडनेके लिये लुभाता है, लेकिन अतमे जब नौकरी स्वीकार 
करनेके वाद अुस आदमीको वस्तुस्थितिका पता चलता है तो वह बहुत 
निराशा अनुभव करता है। जब तक आसपास वही असे गरीब लछोग हो जो 
बेकार हैं और काम चाहते है, तव तक वाहरसे मजदूर छाना गलत हे ।>< 

ऑन्होने कामके घटे -जो अुस समय बहुत ज्यादा थे - कम करनेके लिओे 
भी कहा। दुनियाका अनुभव बताता है कि कामके घटे ज्यादा होनेसे काम 
ज्यादा नहीं होता वल्कि कम ही होता हे।+ जिन्हें ज्यादा घटे काम करना 
पडता है ओन्हे बौद्धिक ओर नैतिक विकासके लिओे कोओ समय नहीं मिलता। 
जिसमें कोओ आइचर्य नहीं कि अुनकी दशा पशुकी जैसी हो जाती हे।- 
जिस अत्यन्त जरूरी सुथारको स्वेच्छापुर्वके कर डालनेके लिओ केवल थोडेसे 
साहस और आरम्भ-शक्तिकी ही जरूरत है। मालिक लोग असे अवारता- 
पूर्वक खुद न करेगे तो वह आगे-ीछे होनेवाला हे ही। लेकिन अगर वह 
दवावके परिणामस्वरूप होगा तो असमे शोभा नहीं होगी। मजदूरोके कामके 
घटे कम होने चाहिये, यह ओेक जगद्-व्यापी आन्दोलन हे जिसे कोओ रोक 
नहीं सकता सन्‌ २० के अपने ओके भाषणमें गावीजीने अहमदावादके मिल- 
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मालिकोसे कामके घटे १२ से १० करनेके लिझे और मजदूरोसे १० घटेमे 
ही १२ घटे जितना काम कर देनेंका आग्रह किया था। * 

ओक दूसरी वुराओ जिसके कारण अमृक वर्गके मजदूरोको वहुत कप्ट 
भोगना पडता है हृदसे ज्यादा मेहततवाहा काम करनेकी है। रिक्शा खीचनेका 
काम करनेवालोंके वारेमे यह वात खास तौर पर सही है। ऑन्हे मर्यादाके 
बाहर जितनी सख्त मेहनत करनी पडती है कि वे चार छह सालूमे ही हृदय 
अथवा फेफडेके रोगके शिकार हो जाते हैं और मर जाते है । यह वात 
आअन्होने अक पार्वतीय नगरमें रिक्‍्गा खीचनेवाले मजदूरोकी दशाका अध्ययन 
करनेके वाद कही थी। अन्होने कहा था, मुझे आइ्चर्य होता है कि रिक्शाका 
अपयोग करनेवाले जितने निष्ठुर कैसे हो जाते है कि ओन्हे यही दिखाओ नहीं 
देता कि रिक्शा-चालकोको ह॒ृदसे ज्यादा कठोर परिश्रम करना पडता है। » 

वालको हारा मजदूरी : अन्होने जिस वातकी हिमायत की कि कारखानोमे 
मजदूरोके तौर पर लिये जानेवाले वालकोकी अम्र बढा दी जाय ।+ 


“छोटे छोटे बालक स्कूलोसे आअठा लिये जाये और अनन्‍्हे पैसा 
कमानेके लिओे मजदूरीके काममें लगा दिया जाये -- यह वस्तु राष्ट्रीय 
पतनकी निजानी है। कोओ भी राष्ट्र अपने बालकोका जैसा दुरुपयोग 
नही कर सकता। यदि वह जैसा करे तो अपने राष्ट्र-पदके अयोग्य 
ठहरेगा । कमसे कम सोलह वर्षकी आुम्र तक तो बालरकोकों स्कलोमे 
रहनेका अवसर मिलना ही चाहिये। ”- 


सुरक्षितता अपने भ्रेक लेखमें आअन्होंने भिग्लेडडी सरकार कारखानोमे 
काम करनेवाले मजदूरोकी सुरक्षितताका जैसा ध्यान रखती हे अुसकी छणसा 
की थी। न केवरू गदे अथवा हानिकर धथोमे लगे हुओ मजदूरोकी सुरक्षाकी 
वल्कि जनताकी सुरक्षाकी योग्य व्यवस्थाके लिओे भी जो आपाय किये जाने 
चाहिये ओऑन्हे ढूढ़ निकालनेमे खूब सावधानी रखी गओ है। भारतमें हरिजनोके 
साथ किये जानेवाले व्यवहारके साथ जिस वातकी तुलना करते हुओ अन्होने 
जिस लेखमे कहा था कि भारतकी आवबह॒वामें मैले और गदे कामोमें लगे हुओ 
तथाकथित अछतोकी सुरक्षाके लिम्रे और जैसा काम करनेवालोकी छूतसे 
जनताकी सुरक्षाके लिजे जिग्लैडमें जितना घ्यान दिया जाता है अआुससे भी 
ज्यादा ध्यान देनेकी जरूरत है। असे ध्यानके अभावमें ये मजदूर घूल और 
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गदगीके जीवित वाहन वन जायेगे। * मेहतरोकी सुविधा और सुरक्षाफे लिओे 
अन्होने जैसे नियम वनानेकों कहा कि अओन्हे अमुक प्रकारके जैंसे छतंन और 
झाड़ू आदि दिये जाये जिससे ओन्हे गदगीका हावसे स्पर्ण करनेकी जरूरत 
न रहे। जिसके सिवा अन्हे अैसी सादी पोशाक भी दी जानी चाहिये जिसे 
वे कामके समय पहिने। चाल पद्धतिका नतीजा यह होता हे कि काम कमसे 
कम होता है, अस्वच्छता ज्यादासने ज्यादा होती है और साथ ही रिव्वत 
चलती हे, भ्रष्टाचार फैलता हे और सम्बद्ध लोग अशिष्टता सीखते हैं। 
जिसलिओे निरीक्षकों या अधिदर्थकोकों (अिस्पेक्टरों या ओवरमसियरोकों) 
स्वच्छताके जिस माववीपयोगी कामको दूसरोंसे किसी भी तरह करा छेनेके 
बजाय खुद करनेकी तालीम मिलना चाहिये। 

निर्धारित अल्पतम श्रेणीके धरोकी व्यवस्था ओऔद्योगिक प्रतिष्ठान 
३० से लगाकर ४०% तकका मुनाफा घोषित करते है, लेकिन अपने पवसे 
कम वेतन पानेवाले कर्मचारियोके लिझ वे घरकी कोओ यसुविवा नहीं देते । 
कभी जगह तो ये छोग, जो मालिकोकों अनका मुनाफा कमाकर देते है, विलकुल 
अवबेरी और गदी कोठरियोमे रहते हैं। कओ म्यूनिसिपैलिटिया भी अपने कम 
वेतन पानेंवाले कर्मचारियोकी आवास-सम्बन्धी जरूरतोंके बारेमे ओअकेदम 
अपेक्षाका व्यवहार करती है। जिस सम्बन्बमे अन्होने अिस बातका आग्रह किया 
कि अविवाहित, विवाहित और बाल-बच्चेवाले छोगोके लिओे अमुक अल्पतम 
श्रेणीके घरोकी व्यवस्था होनी ही चाहिये । मालिकोको कर्मचारियोकी यह 
प्राथमिक जरूरत अवध्य ही पूरी करनी चाहिये ।+ 

बेतम : वेतनके सवाल पर लिखे गये गाधीजीके लेखोमें वहुत थोडे 
ही भैसे हैं जिनमे अहमदाबावके कंपड़ा-अुद्योग जैसे किसी बडे अुच्योगमे 
प्रचलित वेतन-दरोके वबारेमें विचार किया गया हो। जिस विपयसे सम्बद्ध 
वाकीके लेखोमे हाथ-कताओ तथा अन्य गृह-अद्योगोमे अल्पतम वेतन या 
वेतनोके मानीकरणकी चर्चा है। 

अहमदावादके कपडा-अद्योगमे वेतनोंके झगडे पर अपना निर्णय देते 
हुओ नि्णायकने यह सिद्धान्त पेश किया था कि जहा मजदूरकों अितना वेतव 
नहीं मिलता जिससे वह समुचित जीवन-मानका निर्वाह कर सके, वहा भुसे 
अपने मालिकसे वेतनको जुस हद तक वढानेके लिओ कहनेका अधिकार हे। - 
गाधीजीने निर्णायकके जिस साहसपूर्ण निर्णयका स्वागत किया था। मजदूरी 
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करके अपना पेट पालनेवाले जिन छाखो-करोडोके साथ न्याय करनेके छिओे 
हमे ओन्हे जैसा वेतन देना ही चाहिये जिससे आनका निर्वाह हो जाये। हमे 
अुनकी असहायताका छाभ नही आठाना चाहिये ।* सच तो यह है कि यदि 
कोओ अआद्योग यह अल्पतम जीवन-वेतन न दे सकता हो, तो असे अपनी 
दुकान आठा लेवी चाहिये। 

यह अल्पतम वेतन जितना अवश्य होना चाहिये कि (१) मजदूरोकों 
जैसा संतुलित, पर्याप्त और पोपक आहार मिल जाय,+ जिससे आदमी 
रोज आठ घटा अच्छी तरह काम कर सकने जितना सशक्त बना रहे, (२) 
असे पर्याप्त कपडा मिलता रहे, और (३) ज्यादा अच्छा घर और दूसरी 
सामान्य सुविधाये मिलती रहे ।- 

हाथ-कताओवालोके लिओ अल्पतम मजदूरी तय करनेका विरोध कुछ 
लोगोने जिस आवार पर किया था कि कतबैये खुद कम मजदूरीके पक्षमे अपना 
मत देंगे और किसी भी हालतमें कतवैयेकी मजदूरी किसानकी मजदूरीसे 
अविक नही होना चाहिये।॥ जिनमें से पहली दलील तो वही है जो सब 
शोपक और अत्याचारी दिया करते है। दूसरी दलीलके जवावर्म गाधीजीका 
यह कहना था कि किसानकी मजदूरी जेंसी कोओ चीज नही हे और किसानकी 
हालतको दूसरोकी हालत कैसी होना चाहिये जिसका मानदण्ड (स्टैन्डड्ड) 
नही माना जा सकता | किसानको तो अपनी जमीनसे जितना भी नहीं मिलता 
कि वह भरपेट खा सके या अपनी जमीनका पूरा छूगान भी चुका सके।[ 
अखिल भारत चरखा-सघ और अखिल भारत ग्रामोद्योग-लघ जैसी जन-हितकारी 
सस्थायें सस्ता खरीदने और महंगा वेचनेकी व्यापारिक नीतिका अनुसरण 
नही कर सकती । कारण, अनका अद्देग्य ग्रामोद्योगकी वस्तुओका सस्ता आत्पा- 
दन नहीं वल्कि वेरोजगारीसे पीडित ग्राववालोको जीवन-वेतन दे सकनेवाला 
काम देना हे।ह मिसलिओं मानदण्ड तो असी वेतनकों माना जा सकता है 
जिससे किसानको अपनी रोजी-रोटी मिल जाये। जिससे कुछ भी कम देनेकी 
कोशिग गुनाह-जैसी ही है। ० 
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गावीजीके सामने सवसे कठिन सवाल हाव-कृताओ और दूसरे ग्रामोद्यो- 
गोके छिठ्रे अल्पतम राष्ट्रीय वेतन निर्वारित करनेका था। और अन्होने 
अन्तमें यह निर्णय किया क्रि आठ घटे डट्कर क्राम करनेका मेहनताना बाढठ 
आता होना चाहिये। आठ घटेके कामका अर्थ अच्छी योग्यतावाले कारीगरके 
हारा आुतने समयमे तैयार किया गवा मार माना गया।* 

जिसके सिवा बुन्होने यह भी तय किया कि विहारके कतवैयेको गुजरातके 
कतवैयेसे कम मजदूरी देनेका कोजओ कारण नही हे। जिसमे सन्देह नहीं कि 
जीवन-मानमे अन्तर होनेके कारण अकूग-अलग प्रान्तोर्में चीजोंके दामोमे अन्तर 
है। लेकिन अखिल भारत चरखा-मध परिस्बितियोकों अुनके मौजूदा रुपमे 
स्वीकार करनेके लिठ्रे वाध्य नहीं हू। यदि वे अन्यायमूलक है, तो सघको 
चाहिये कि वह अन्हे बदले।>» 

यह याद रहे कि सन्‌ ३० और ४० के दरमियान गावके कारीगरके 
लिओ आठ आने रोजकी मजदूरी नगण्य नहीं थी। अुस समय कारखानोमें 
काम करनेवाले मजदूरोकों जो अल्पतम वेतन मिलता था अआुससे यह अधिक 
ही थी, कम नहीं। जिस निः्चयके अनुसार अखिल भारत चरखा-मधघने तीन- 
चार सालके अदर कताओकी मजदूरी क्रमम वटाकर आठ आना प्रतिदिन 
करनेकी कोणिण की। लेकिन सघ अपने जिस प्रयत्नमें सफल नहीं हुआ। 
गाधीजीने जिस विपय पर लिखते हुओ निम्नलिखित विचार प्रगट किये थे 

/ सामान्यत गावोमे कही भी ग्रामीण मजदूरों अथवा कारीगरोको 

आठ घटेके कामके लिभे आठ आने नहीं मिलते। कतवैयेको तव तक 

थाठ आने प्रतिदिन देता सभव नहीं होगा, जब तक कि दूसरे वर्गोके 

मजदूरोकी जितना ही नही मिलने लगता । और जव तक परिस्थितिया 

विलकुल वदल नही जाती, तव तक खरीदनेवाले वर्गोके पास जितना 

पैसा ही नहीं हे कि वे सब किस्मके मजदूरोको आठ बाना रोज दे 

सके। सेवा पर होनेवाला अत्यत भारी और अनुत्यादक खर्च देशकों 

ओअेकदम तवाह कर रहा है। अिसके सिवा बडे अधिकारियोको दिये 

जानेवाले और देशके वाहर खर्च होनेवाले बडे वेतनों और असी 

अनुपातमे वी पेंगनो पर होनेवाछा व्यय भी ओक कारण है। जिस 

बढती हुओ गरीबीके कओ दूसरे आन्तरिक कारण भी है।”- 

ये सव कारण अपनें-आपमें महत्त्वपूर्ण तो है, लेकिन आठ आना प्रति- 
दिनकी मजदूरीका लक्ष्य क्यों असफल हो गया जिस वातकों वे पूरी तरह 

» हरिजन, ६-७-३५ 
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नहीं समझाते। पहले लिखें गये ओक लेखमे अन्होने ओक दूसरी महत्त्वपूर्ण 
बातका ओल्लेख किया था, जो कि जिस लक्ष्यकी असफलताका मुख्य कारण 
थी। यह वात थी -- खादीके शास्त्रका अज्ञान। गावोने जो चरखा चल रहा 
था वह अआत्पादनका सक्षम (६म्रि्व८्य) सावन नहीं था और जिसलिओे वह 
कातनेवालोको सत्तोपप्रद कमाओ नहीं दे सकता था। यह स्थिति आज भी 
कायम है। यही कारण है कि अखिल भारत खादी वोडंकों गम्भीर विचारके 
वाद जिस निर्णय पर आना पडा कि चरखेकी कार्यक्षमता वढाना चाहिये। 
असने चरखेका अक सुधरा हुआ रूप चलाया हे जिसकी आजकल देशभरसे 
फैले हुओ दो सौ पचाससे भी ज्यादा केन्द्रोमे जाच हो रही हे । यदि यह प्रयोग 
सफल हो जाता है, तो हाथ-कताओी भविष्यमे टिकेगी और बढेगी तथा गाव- 
वबालोके लिओे अभी भी आशा और आश्वासन देती रह सकेगी । 

हरअओेक मजदूरकों निश्चित अल्पमत मजदूरी देनेके बाद मजदूरोकी 
कुणलताके अनुसार आअुनकी मभजदूरीमे फर्क होना चाहिये या नहीं होना 
चाहिये ? हम पहले ही देख चुके है कि गाधीजी कुणल कारीगरको ज्यादा 
मजदूरी देनेके खिलाफ नहीं थे। लेकिन वे जैसे विचारहीन फर्कोको जरूर 
मिटा देना चाहते थे जिनका मूल मात्र अतिहासिक कारणोमे है और जिनका 
मौजूदा परिस्थितियोमें कोओ ओऔचित्य नहीं रह गया है। कत्ताओके ओक 
घटेके परिश्रमका मल्य बुनाओके ओक घटेके परिश्रमके मूल्यसे कम क्‍यों 
होना चाहिये ? सादी वुनाआके बनिस्वत आतने ही समयकी कताओभीकी मजदूरी 
कम होनेंका कोओ कारण नहीं है। सादी बुनाओ ओक यात्रिक प्रक्रिया है 
जब कि सादीसे सादी कताओमे हाथकी चतुराओकी जरूरत होती है। 
फिर भी कतवैयेको प्रतिघटा ओके पाओ मिलती है जब कि बुनकरकों 
छह पाओ मिलती है। धुनकरकों भी कतवैयेसे ज्यादा मिलता है -- लगभग 
आअतना ही जितना बुनकरकों। जिस परिस्थितिके बैतिहासिक कारण हैँ। 
लेकित कारण अतिहासिक हो जिसलियओ वे न्याय्य नहीं हो जाते। 
अिसलिओ चरखा-मघ पर यह कतंव्य आ पडा कि वह अपने सभी मजदूरों, 
कारीगरो आदिकी मजदूरी समान कर दे। जिसका अर्थ यह हुआ कि यदि 
बुनकर स्वेच्छापूर्वंक समान वेतन लेना स्वीकार न करे, तो अनसे अपना वेतन- 
मान कम करनेका अनुरोध किया जाय। यदि हरअओक प्रकारके आत्पादक 
परिश्रमकी मजदूरी समान ही होना चाहिये? यह सिद्धान्त सही हे तो जिस 
आदर्णके जितना सभव हो अतने पास पहुचनेकी कोशिश होनी ही चाहिये | * 

कानूनकी भर्यादायें: मजदूरोकी स्थिति सुवारनेके विविध आपायोमें 
कानून भी ओक है, लेकिन कानूनकी अपनी मर्यादायें है। जनमतगे आगे वढकर 


+ हरिजन, ६-७-३५ 
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जो कानून वनाया जाता हे वह अकसर निकम्मा सावित होता हे। जब 
तक मालिक मजदूरोको अपने परिवारका सदस्य मानना नही सीख लेते या जब 
तक मजदूरोकों अपने अधिकार समझने और अऑन्हे हासिल करनेके अुपाय 
जाननेकी तालीम नहीं दी जाती, तव तक मजदूरोके लिमे अपनी स्थिति 
सुवारना सभव नहीं होगा।* 

मजदूरोमें जागृतिको आवश्यकता. आज पूजी श्रमका नियन्ण करती 
है, क्योंकि पूजीवाछोको ओकताकी कला आती हे ।+ मजदूरोकों अपनी स्थिति 
सुवारनेके लिओे कोशिश करना सीखना चाहिये। ओनन्‍्हे जिस सत्यको समझ 
लेना है कि मूल्यवान धातुओकी तरह श्रम भी पूजी ही हे। यह खयाल गलत 
है कि धातुके टुकड़े या अत्पन्न मालकी अमुक मात्रा ही पूजी हे। बातुफे 
सिक्‍्केकी तरह श्रम भी धन है। यदि पूजीमे शक्ति हे तो श्रममे भी शक्ति 
है। दोनोमे से प्रत्येकका अपयोग निर्माणके लिभ्रे भी किया जा सकता हे 
और नाशके लिणओे भी। दोनो भेक-दूसरे पर निर्भर हैं। ज्यों ही मजदूरको 
अपनी शक्तिका भान हो जायेगा, त्यो ही वह पूजीपतिका गुराम होनेके 
वजाय अुसका सहकारी और सहभागी बत जायगा। अपनी शक्तिका यह भाव 
अुसे “ अहिसाके जरिये ही हो सकता हे। मजदूरोके वडे समृदायकों बैसी 
तालीम देना बेशक ओक धीमी प्रक्रिया है। लेकिन चूकि अुसकी सफलता 
निश्चित है अिसलिओ वही सबसे जल्दीवाली भी है।» 

क्या सजदूर-बर्ग असहाय है?. मजदूरोका यह खयाल कि मालिकोके 
सामने वे बिलकुल असहाय है अक असा भ्रम है जिसका कोओ आधार नहीं 
है ।- अगर मजदूरोको यह मालूम हो जाय कि विचारपूर्ण सघटन और तालीमके 
जरिये वे अपने लिओ क्‍या कर सकते है, तो भुन्हे समझमे आ जायगा कि 
जिस तरह मैनेजर और शेयर-होल्डर आदि कारखानेके मालिक हैं 
असी तरह वे भी अुसके मालिक है।॥ मजदूरोने अपनी बुद्धिका विकास नहीं 
किया, सोचना-समझना नहीं सीखा, जिसलिओ वे मालिकोसे डरकर गुलामीका 
जीवन जीते है या फिर चिढकर पूजीपतियोकी सम्पत्तिको --- मशीनरीको 
और मालको -- नुकसान पहुचाते है, यहा तक कि अओन्हे मार डालनेमे विश्वास 
करने रगते है। लेकिन हिंसाका रास्ता ओऑन्हे नहीं वचा सकता। मजदूरोमे 
जव आपसमे सहयोग करनेकी बुद्धि आ जायगी, तब बे पूजीको सम्मानपूर्ण 


# यंग अिडिया, २९-६-२१ 

+ हरिजन, ७-९-४७ 

» यग मिडिया, २६-३-३१ और हरिजन, २५-६-३८ 
- हरिजन, ३-७-३७ 

नं हरिजन, १३-६-३६ 


१०८ आथिक और आओद्योगिक जीवन 


सहायताके आवार पर अपना सहयोग प्रदान करेगे। ज्यों ही मजदूर शिक्षित 
और सघटित होगे और अपनी शक्तिको समझ छेगे, त्यो ही पूृजी -- अुसका 
प्रमाण कुछ भी क्‍यों न हो--अन्हे दवानेमे असमर्थ हो जायगी। सघटित 
और शिक्षित मजदूर मालिकोको अपनी मागे माननेके लिओ बाध्य कर सकते है। 

मजदूर अपना आचित दर्जा कंसे पा सकते है?: मजदूर अपना 
अुचित दर्जा कैसे पा सकते हूँ ? निस्सन्देह जिस दिशामे पहली आवश्यकता 
अपने सघ बनाकर आपसकी अओकता साधनेकी है। लेकिन अनुभव बतलाता 
है कि यदि जिसके साथ साथ कुछ दूसरी शर्तें पूरी न की जाये, तो सघ 
वन्धनका कारण वन सकता है। ये शर्ते जिस प्रकार हैं 

(अ) हरअेक आदमीको जैसा समझना चाहिये कि वह अपने साथी- 
मजदूरोके कल्याणका ट्रस्टी है। अुसे अपना स्वार्थ नही देखना चाहिये। परि- 
स्थितिया कितनी भी गभीर और अकसानेवाली क्यो न हो अुसे हमेशा 
अहिंसक रहना चाहिये। 

(व) अगर असे सच्चे अर्थमे मनुष्य वनना है और अपना मनुष्योचित 
गौरव प्राप्त करना है, तो असे शराब, जुआ और अजिसी तरहके दूसरे 
दुव्यंसन छोड देना चाहिये। शराबका व्यसन हमारी आत्माको कलुषित 
कर देता है। अुसे सयमका जीवन जीना चाहिये और विवाहकी पवित्रताकी 
रक्षा करना चाहिये। जैसी कम मजदूरी पर, जिससे नीतिके प्राथमिक 
नियमोका पालत करता भी असभव हो जाय, काम करना स्वीकार करनेके 
बजाय यह बेहतर होगा कि वह भूखों मरता पसद करे।* 

मजदूरोको अपने सघोका अुपयोग जितना बाहरसे होनेवाले आक्रमणोसे 
अपनी रक्षा करनेके लिझओे करना चाहिये, अुतना ही अपने आतरिक सुधारके लिओ 
भी करना चाहिये। अपने घर, अपना द्ारीर, मत और आत्माको स्वच्छ 
और पवित्र रखनेके लिओ जिस हद तक ज्यादा वेतन और कामके कम घढटे 
सहायक हो सकते है जुस हद तक अन्हे ज्यादा वेतन मिलना चाहिये और कामके 
घटे कम होने चाहिये। लेकित यदि ज्यादा वेतन पानें और कामके घटे कम 
करवानेमे यह अद्देश्य न हो, तव तो अिस तरहकी कोशिश पापपूर्ण होगी | 

अपने अधिकारों और प्राप्य सुविधाओके लिओ आग्रह करना विलकुर 
अुचित है, लेकिन अुसके साथ ही यह भी आअुतना ही जरूरी है कि हम हरेक 
अधिकारके साथ जुडे हुओ कर्तंव्यको समझें | दुनियामे जैसा कोओ अधिकार नहीं 
है जिसके साथ कोओ कतेव्य सलूग्न न हो। पर्याप्त मजदूरी, मजदूरोके साथ 
मालिकोंके सदुव्यवहार, स्वच्छ तथा स्वास्थ्यप्रद आवास आदि पर जोर देना 
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ठीक हे, लेकिन यह भी समझ लेना चाहिये कि मजदूर मालिकोके कामको 
अपना काम माने और असे पूरा ध्यान देकर ओमानदारीके साथ करे।* 
अहिसक लडाओकी तालीम : दुर्भाग्यवण हमारे किसानों और मजदूरोमे 
से अधिकाशकों अहिंसक छडाओकी तालीम नहीं मिली हे। अन्हे लगातार 
अत्तेजनाकी स्थितिमे रखा जाता हे और दूसरोके वहकावेमे आकर अन्होने 
अैसी आजाये पालना गुरू कर दिया है जो अहिंसक लूुडाओ होने पर ही 
पूरी हो सकती है। समुचित तालीमके द्वारा किसानो और मजदूरो, दोनोको 
ही प्रभावपूर्ण अहिसक लडाजीके लिओ तैयार किया जा सकता हे। अन्हे 
जितना ही समझानेकी जरूरत हे कि यदि वे सही ढगसे सघटित हो जाय, 
तो अपनी श्रम-बक्तिके रूपमे भुनके पास पूजीपतियोकी अपेक्षा कही ज्यादा 
धन और सावन-सम्पत्ति है। वात यह हे कि पैसेके वाजार पर पृजीपतियोका 
'नियत्रण हे। किन्तु श्रमके बाजार पर मजदूरोका कोओ नियत्रण नही हं। 
अगर मजदूर-वर्गके चुने हुओ नेताओने मजदूरोकी समुचित सेवा की होती, तो 
अुन्हें अभी तक अहिसाकी तालीमसे प्राप्त होनेंवाली अनिवार्य गक्तिका भान 
हो गया होता । जिसके वजाय होता यह है कि अकसर मजदूरोकों मालिकोसे 
अपनी मांगे वरवस स्वीकार करानेके लिओ हिंसक आअुपायोका आश्रय छेना 
सिखाया जाता है। सामान्यत मजदूरोको आजकल जो तालीम मिलती ह॑ 
वह अनका अन्ान दूर नहीं करती। जिसका परिणाम यह होता हे कि वे 
अपने अधिकारीकी प्राप्तिकि लित्रे हिसाको ही अन्तिम सावन मानना 
सीखते है |» 
आदर्श मजदूर-तघ गाधीजीने अहमदाबादके मजदूरोका सघटन किया 
था। आनकी रायमे अहमदाबादके कपडा मिल-मजदूरोका सघ अपने प्रकारकी 
वैसी आदर्श सस्था है, जिसका भारत-भरमें अनुकरण किया जा सकता हे। 
“बह शुद्ध अहिसाकी बुनियाद पर खडा किया गया ह। अपने 
अब तकके कार्यकालमे अुसे कभी पीछे हटनेंका मौका नहीं आया। विना 
किसी तरहका शोरगुल, धावली या दिखावा किये ही अुसकी ताकत 
बराबर बढती गओ हे। अुसका अपना अस्पताल है। मिल-मजदूरोके 
बच्चोंके लिओ असके अपने मदरसे हैं, वडी अुमरके मजदूरोकों पढानेके 
क्लास है, अुसका अपना छापाखाना और खादी-मडार है, और मज- 
दूरोके रहनेके लिजे अुसने घर भी बनवाये हूँ । अहमदावादके करीब 
करीब सभी मजदूरोके नाम मतदाताओकी सूचीमे दर्ज है और चुनावमे 
वे पुरअसर तरीकेसे हाथ बटाते हैं। काग्रेसकी स्थानीय प्रदेश कमेटीके 


..._ + डी० जी० तेन्दुलकर, महात्मा, खड २, पृ० ३९३-९४। 
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अन्होने जिसे आजमाया हे वही अहिसक पद्धति हे, तो वे फौरन ही 

अहिसाको पहचान छेते हैं और अुसके रहस्यको समझ जाते है।”* 

मजदूर-सघकी नोतिका आवार-स्तम्भ अहिसामे विश्वास रखनेवाली 
प्रत्येक मजदूर-सस्थाको अपनी नीतिके निम्चयमे अपनी सत्य और न्यायकी 
भावनाका अनुसरण करना चाहिये, सस्ती प्रसिद्धि पानेके आकर्षणका नहीं। 
यदि अुसे जिस बातका पुरा विव्वास हें कि वह सही रास्ते पर चल रही हूं 
तो वह ओुसे छोडेगी नही, दूसरे लोग चाहे जो करे या न करें। अुदाहरणके 
लिओ, वह हडताछोकी योजना राजनीतिक हेतु या प्रयोजनकी सिद्धिके लिओे 
नही करेगी, अपने सदस्योकी सामाजिक या आर्थिक स्थिति सुवारनेके लिये 
ही करेगी। 


हड़तालें 


सन्‌ १९१८ की स्मरणीय हडताल * गावीजी सघटित हडतालोके विशे- 
पन्ञ थे। भिस क्षेत्रमे अन्होंने पहला प्रयत्न दक्षिण अफ्रीकार्मं अत्यत विपरीत 
परिस्थितियोमे किया था और यह प्रयत्त सफल हुआ था। सन्‌ १९१८ की 
अहमदावादकी हडतालमे भुन्होने हुडतालकी अपनी कार्य-प्रणालीमे और श्रुधार 
किया। अपने अनुभवके आधार पर वे कह सकते थे कि हडताले जिस तरह 
सघटित/ की जा सकती हैँ कि भुनकी सफलता किसी प्रकार ठाढठी ही 
न जा सके। » 

यह हडताल अक्कीस दिन तक चली थी। जिस वीचमे गाधीजीने 
हडतालियोके पथ-प्रदर्शनके लिओ अनेक पत्रिकाये निकाली थी। ये पत्रिकाये मज- 
टूरोकी न्‍्याय्य मागोके लिओे लडी जानेवाली लडाओकी अहिसक कार्य-प्रणालीकी 
सर्वागपूर्ण हाथ-पीथी कही जा सकती है। यह हाय-पोथी भुन घटनाओका 
निर्देश करती है जिनके परिणामस्वरूप आगे चलकर मिल-मालिकोने तालावन्दी 
घोषित कर दी और मजदूरोने यह प्रतिना छी कि वे तव तक काम पर 
वापिस नही जायेंगे, जब तक कि अनकी मागे मजूर नहीं कर ली जाती। 
अपनी प्रतिजाका पालन करनेके लिओ हडतालियोको कैसा व्यवहार करना चाहिये, 
अपनी वेकारीके वक्‍तका अुपयोग आऑन्हे किस तरह करना चाहिये, सबके नेता 
मजदूरोको अनकी प्रतिज्ञाके पालनमे क्या सहायता दे सकते हैँ --- जिन सब 
सवालोके वारेमे जित पत्रिकाओमे विस्तृत सूचनाये है। अुनमे जिस प्रइनकी 
चर्चा हे कि न्याय क्‍या हे, अुनमें दक्षिण अफ्रीकाके सत्याग्रहियोकी वीरताकी 
कहानिया हैं और आनमे हडतालियोको यह वताया गया है कि कठिनाबियों 


* रचनात्मक कार्यक्रम (१९५९), पृ० ४४। 
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और प्रलोभनोंसे ऊूडते हुओ वे अपनी निष्ठा और अपने मनोवलकी रक्षा कैसे 
कर सकते है। अन्तमे अुनमे सत्याग्रहकी अुस अदभुत विजयका वर्णन है, 
जिसमें दोनों पक्षोकी जीत हुओ। 

सफल हडतालकी दातें : अन्होंने सफल हडतालकी सात शर्तें बताओ है 

१ हडतालका कारण न्यायपूर्ण होना चाहिये और वाजिव शिकायतके 
'विना कोओ हडताल नहीं होनी चाहिये।* 

२ हडतालियोमे व्यावहारिक सहमति होना चाहिये। 

/ हडतालियोकी मागे और मागोकों स्वीकार करनेके लिओे काममें लिये 
गये अपाय, दोनों न्‍्यायपूर्ण और स्पष्ट होने चाहिये। यदि मागके पीछे 
पूजीपतियोकी स्थितिसे छाभ आठानेंका हेतु हे, तो वह माग अनुचित है।+ 
हडतालियोको हडताल छेडनेसे पहले अंक अपरिवर्तनीय न्यूनतम माग निश्चित कर 
लेना चाहिये और अुसकी घोषणा कर देना चाहिये ।- सन्‌ १९१८ की अपनी 
हडतालमें अहमदाबादके मजदूरोने जो प्रतिज्ञा ली थी, अुसकी पहली धारामे 
ही यह स्पष्ट कर दिया गया था कि वे अपने काम पर तब तक वापिस 
नही जायेगे, जब तक अनके वेतनमें ३५५८ वृद्धि न हो जाय। ३५६४ वृद्धिकी 
भाग मजदूरों और ओनके नेताओने आपसमें काफी चच्राके बाद अुचित 
ठहरायी थी। 

३ हंटतालियों और अुनके नेताओमे पूरी पूरी सहमति होनी चाहिये। 

भारतके मजदूरोके नेता दो प्रकारके हैं -- ओक वे जो मजदूरोमें से ही 
अपर आये हैं, दूसरे वाहरवाले जो मजदूरोमे से आये हुओ नेताओको सलाह 
देते हैं और अनका मार्गदर्गन करते है। नेताओकी जिन दोनो श्रेणियों 
और मजदूरोमे जब तक पूरी पूरी सहमति नहीं होगी तब तक मजदूरोकी 
लडाभिया विफल ही होती रहेगी। | 

४ हिंसा नहीं होनी चाहिये। ०» 

५ हडताठमें जामिल न होनेवाले या हडताकका द्रोह करनेवाले मज- 
दुरोके साथ कोओ दुग्यंवहार नहीं होना चाहिये।० 
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हडताल मजदूरोकी अपनी प्रेरणासे होनी चाहिये, अुसके लिशे फिसी 
प्रकारके अनुचित अुपायोका आश्रय न लिया जाय। यदि अुसकी योजना लोगो 
पर किसी तरहका दवाव डाले बिना की जाय, तो असमे गडागाही या छलट-मारके 
लिओ कोओ अवकाण नहीं होगा। जैसी हड्तालमें हडतालियोमें परस्पर पूरा 
पूरा सहकार होगा। हडताल जातिपूर्ण होनी चाहिये और अआसमें कही भी 
शक्तिका प्रदर्शन नहीं होना चाहियें।* जिन्हे हडताल-द्रोही माना गया हो 
आन पर किसी तरहका दवाव नहीं डाला जाना चाहिये । साथी-मजदूरों पर 
जैसा कोओ दवाव डाला जायगा तो अुससे अलठा हडतालियोका ही 
नकसान होगा। < 

“परन्तु आप पूछ सकते है कि दगावाजोका क्‍या किया जाय? 
दुर्भाग्यसे वेवफा मजदूर तो हमेशा ही रहेंगे। परन्तु में आपसे अनुरोव करता 
हूं कि आप अनसे छडाओ न करे, वल्कि ओनन्‍्हे समझाये और आनसे कहे 
कि आुनकी नीति सकुचित है, जव कि आपकी नीतिमे सारे मजदूरोका हित 
समाया हुआ है। सभव हे वे आपकी वात न सुने। जुस सूरतमें आपको 
अन्हे वरदाइत करना चाहिये, न कि अुनसे लडना चाहिये । ” + अहमदावादमे 
सन १९१८ की हड्तालके समय मजदूरोने जो प्रतिज्रा ली थी, अुसकी बेक 
जर्ते यह थी कि वे किसी प्रकारका कोओी अुपद्रव नहीं करेगे। मार-पीट, 
चोरी, मालिककी सम्पत्तिको नकसान पहुचाना, गाली-गलीज करना आदि 
दष्कृत्योसे दर रहेगे और अनका व्यवहार जञातिपूर्ण होगा । यदि हडताल अुचित 
हे तो जिस सस्थाके खिलाफ अुसका सघटन किया गया हो अुस सस्थाके 
हडतालके द्रोहियोको प्रश्रय॒ देने अथवा हडतालियोको दबानेके लिखे दूसरे 
आक्षेपाह अपायोका अवछूवत करने पर सस्थाकी निंदा की जानी चाहिये।- 

६ हडतालियोको हडतालके दिनोमे अपने पालन-पोषणके लिये जनताके 
चन्दे पर, दान मैं पर, भीख 7 पर या अपने सघके कोप पर निर्भर नहीं 
होना चाहिये। $ 

अगर हडताली मजदूर जनताके चन्देसे या अपने सघके कोप आदिसे 
आशिक सहायताकी अआम्मीद करते हो, तो वें अपनी हडतालको अनिब्चित 
स्पीचेज ओेण्ड राजिटिंग्ज ऑफ महात्मा गावी, पृ० १०४५॥ 
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काल तकके लिओ नही लम्बा सकते। और जो हडतार अनिश्चित काल तक 
न लम्बाजी जा सकती हो अुसकी सफलता अनिवार्य नहीं हो सकती। * 

७ हडताल कितनी भी छवी चले हडतालियोको दुढ रहना चाहिये । जिसके 
लिओ हडतालियोमें या तो अपने बचाकर रखे पैसेसे या किसी अपयोगी और 
अत्पादक अस्थायी धर्वेमें लगकर अपना निर्वाह करनेकी शक्ति होनी चाहिये । 

“४ मिल-मजदूरोके जीवनमे सदा अतार-चढाव आते ही रहते है। 
किफायत और मितव्यय वेशक जिसका ओक अपाय है और असकी 
अवहेलना करना अपराध होगा। परतु जिस प्रकार की गओऔ बचतसे 
बहुत मदद नही मिलती, क्योंकि हमारे मिछू-मजदूरोमे से अधिकाशको 
मुश्किलसे गुजर चलानेके लिओे भी सतत सग्राम करना पडता है। 
जिसके अतिरिक्त किसी मजदूरका हडताल या बेकारीके दिनोमें घर पर 
बेकार बैठे रहनेसे कभी काम नहीं चलेगा। मजबूरन्‌ बेकार रहनेसे 
अधिक अुसके साहस और स्वाभिमानकों हानि पहुचानेवाली कोओ 
और वस्तु नहीं होती। मजदूर-वर्गको तव तक कभी सुरक्षितता अनुभव 
नहीं होगी और असमें आत्म-विश्वास और बलकी भावनाका तब तक 
विकास नहीं होगा, जब तक कि असके सदस्योके पास जीविकाके ओकसे 
अधिक अचूक सावन नहीं होगे।” 

हडतालियोको अपने समयका अपयोग किस तरह करना चाहिये: 
गाधीजीने जितनी भी हडताले चलायी अन सबमे अन्होने ओके नियमके पालूनका 

आग्रह अवव्य रखा। नियम यह था कि हडतालियोको अपने निर्वाहके लिओ 
अपने ही अपर निर्भर रहना चाहिये और अलूग-अछूग अथवा सहकारपूर्वक 
मिल-जुलकर कुछ न कुछ काम जरूर करना चाहिये। हडतालकी सफलूताका 
रहस्य जिसी वातमें हे, और जिससे हडतालियोको आवश्यक तालीम भी 
मिलती है। अन्हे समझ सकता चाहिये कि यदि अनमें किसी ओक मालिककी 
नौकरी करने और अमुक वेतन कमानेकी योग्यता है, तो अुनका श्रम 
जिस लायक होना ही चाहिये कि अन्हे वही वेतन अन्यत्र भी मिल सके। 
झिसलिओं हडताली अपना समय वेकार विताये और सफल होनेकी अम्मीद 
भी रसें, जैसा नहीं हों सकता ।-- 
“7 5 ज्वीचेज ओण्ड रामिटिग्न ऑफ महात्मा गाबी, पृ० १०४५। 

< यंग अिडिया, १६-२-२१ और २२-९-२१, आत्मकथा (अग्रेजी), 
भाग पाच, प्र० २०, १९४८। 

+ हरिजन, ३ 7३७ 

- हरिजन, २-६-४६ और स्पीचेज ओंड राजिटिग्ज़ ऑफ महात्मा 

री, पृ० १०४५। 
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अहमदावादके कपडा-मिल मजदूर-सघने सन्‌ १९३७ में ग्राधीजीकी 
सूचनासे ओक प्रयोग गुरू किया था। असने अपने सदस्योको मिलछोमे वे लोग 
जो काम करते थे आसके अतिरिक्त भेक पूरक अद्योगकी तालीम देता शुरू 
की थी। अुद्दे्य यह था कि तालावन्दी, हडताल या नौकरी छटनेकी स्थितिमें 
अन्हे भूखो मरनेकी नौवत नहीं आयगी, अुनके पास हमेशा जिस नये अद्योगका 
सहारा रहेगा।* जिस प्रयोगके कभी लाभप्रद परिणाम निकले हूँ। 
जब हडतालका भअिलाज बेकार होता हे - “जव हडतालियोकी 
जगह लेनेके लिओ दूसरे मजदूर काफी हो, तब हडतालका घिलाज 
वेकार होता है। अुस सूरतमें, अन्यायपूर्ण व्यवहार हो या नाकाफी 
मजदूरी मिले या जैसा ही और कोओ कारण हो तो त्यागपत्र ही 
आसका अपाय है।” 
वम्वओऔमे सन्‌ १९४६ में जलसेनाके सिपाहियोके विद्रोह और मेहतरोकी 
हडतालके सिलसिलेमे हम जिस अिलाजकी अपयुक्तता पर विचार करेगे। 
सफलताके लिओ शर्तोका पालन जरूरी * “ अपरोक्त सारी शर्तें 
पूरी न॑ होने पर भी सफल हडताले हुओ है। पर जिससे तो जितना 
ही सिद्ध होता है कि मालिक कमजोर थे और भुतका अन्त करण 
अपराबी था। हम अकसर बुरे अदाहरणोका अनुकरण करके भयकर 
भूले करते हैं। सबसे सुरक्षित वात यह है कि हम जैसे भुदाहरणोकी 
तकल न करे जिनका हमे क्वचित्‌ ही पूर्ण ज्ञान होता हे, परतु असी 
गर्तोका अनुकरण करे जिन्हें हम सफलताके लिझे अत्यावश्यक जानते 
और मानते है ।- 
सहानुभूतिजन्य हडताले * कभी कभी मजदूर लछोग किसी दूसरे आुद्योगके 
मजदूरोकी हडतालमे, आअुनके कष्टके साथ अपनी सहानुभूति प्रगट करनेके 
लिओ, खुद भी हडताल पर चले जाते हैं। गावीजीका मत था कि भारतके 
मजदूरों और कारीगरोमे राष्ट्रीय चेतनाका विकास अभी आस हद तक नहीं 
हुआ है, जो सहानुभूतिमे की जानेवाली सफल हडतालोके लिओे जरूरी होता 
है। अिसमे दोप राजनीतिक नेताओका है। अऑनन्‍्होने जिन वर्गोकी आद्याओं 
और आकाक्षाओका अध्ययन नही किया है और न अऑन्हे राजनीतिक स्थितिकी 
जानकारी करानेका कष्ट अठाया है। अआन्होने यह माना है कि जो हाओस्कलो 
और कालेजोसे निकले है वे ही राष्ट्रीय कार्यमे भाग लेनेके के योग्य हैं । जिसलिजओे 
मजदूरों और कारीगरोसे अकस्मात यह आजा करना आचित नहीं है कि 


# हरिजन, ३-७-३७ 
+ यग भलिंडिया, १६-२-२१ 
न्डे वह्दी 
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वे अपने अलावा दूसरोके हितोकी कद्र करेगे और अुनके लिओ त्याग करेगे। 
जिसलिओ राजनीतिक या किन्ही दूसरे अुहेश्योके लिये अुनका दुरुपयोग नही 
होना चाहिये ।* ये शब्द गाधीजीने कोओ २५ बरस पहले लिखें थे, जब कि 
राजनीति अवकाह-भोगी वर्गोके मनोविनोदका साधन थी। गाघीजीने देशके 
राजनीतिक आन्दोलनका रग ही बदल दिया है और मजदूर अपनी गहरी नीदसे 
जाग गये है। लेकिन अभी भी यह नहीं कहा जा सकता कि वे विकासकी 
आस स्थितिमें पहुच गये है, जहा वे अपने कार्योके सारे फलितार्थ और 
परिणाम समझने लगे हो। 
जल्दीमें सहानुभूतिजन्य हडताले समयसे पहले करानेका फल यह होगा 
कि हमारे कामको असीम हानि पहुचेगी।< सहानुभूतिजन्य हडताले तब तक 
नही होनी चाहिये, जब तक यह अन्तिम रूपमे सावित न हो जाय कि सबधित 
छोगोने दुराग्रही और सहानुभूतिशून्य अधिकारियोसे न्याय प्राप्त करनेके लिओ 
सब अचित आयाय आजमा लिये है।+ असी हडतालोका अरुद्दश्य आत्मणुद्धि 
होना चाहिये। सहानुभूतिजन्य हडतालकी विश्वेषता सहानुभूति रखनेवालो 
द्वारा अुठायी गयी असुविधा और कष्टमे है ।+ 
“शतिपूर्ण हडताल आन्ही छोगो तक सीमित रहनी चाहिये जिन्हे 
वह कष्ट हो जो दूर कराना हे। अुदाहरणके लिओ, मान छीजिये कि 
टिम्बकद्के दियासलाओ वनानेवालोकों अपनी स्थितिसे तो पुरा सतोष 
है, परतु वहाके मिल-मजदूरोको भूखो मारनेवाली मजदूरी मिलती हे, 
जअिसलिओें अुनकी हमदर्दीमे वे लोग हडताल करते है, तो दियासलाओी 
वनानेवालोकी हडताल ओक किस्मकी हिंसा होगी। बे टिम्बकट्के मिल- 
मालिकोका माल खरीदना वन्द करके अत्यत कारगर ढगसे मदद दे 
सकते है, और अन्हे देनी चाहिये। तव अुन पर हिसाका आरोप 
नहीं लग सकेगा। परतु बसे अवसरोकी कल्पना की जा सकती हे 
जब सीधे कप्ट न भोगनेवालोका काम बन्द कर देना कर्तव्य हो जाय। 
अुदाहरणके लिओ, यदि आपरोक्‍्त दृष्टातमे दियासलाओके कारखानेके 
मालिक टिम्बकट्के मिल-मालिकोसे मिल जाय, तो मिल-मजदूरोसे मिल 
जाना दियासलाओीके कारखानेके मजदूरोका स्पप्ट कर्तव्य हो जायगा। 
परतु मैने यह वात जोड देनेंका सुझाव केवल दुष्टातके तौर पर दिया 
है। आखिर तो हरअेक मामलेको अुसके अपने ही गुण-दोपसे जाचना 
» वही 
+ हरिजन, ११-८-४६ 
- यंग किडिया, २२-९-२१ 
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पडेगा। हिसा ओक सूक्ष्म बल है। अुसे सदा ही देख सकना आसान 
नहीं होता, भले ही आप असे महसूस करते रहे। ”* 
मजदूरोकी सबसे अच्छी सेवा: मजदूरोकी सबसे अच्छी सेवा यह 
होगी कि अन्हें स्वावछम्बन सिखाया जाय, अन्हे भुनके कर्तव्यों और अधिकारोकी 
कल्पना करा दी जाय, अन्हे असा तैयार कर दिया जाय कि वे अपनी 
न्यायपूर्ण शिकायतोको खुद दूर करा सके । अुसके बाद वे धीरे धीरे राजनीतिक, 
राष्ट्रीय या मानवीय सेवा करनेकी क्षमता खुद प्राप्त कर छेगे | 
राजनीतिक अुद्देश्योके लित्रे मजदूरोका दुरुपयोग: “और 
देशोकी तरह भारतमें भी मजदूर-जगत आन लोगोकी दया पर निर्भर 
है, जो सलाहकार और पथप्रदर्शक बन जाते है। ये लोग सदा 
सिद्धान्तपारऊुक नहीं होते, और सिद्धान्तपालूक होते भी हैं तो हमेणा 
बुद्धिमान नहीं होते। मजदूरोको अपनी हालत पर असतोप है। अस- 
तोपके लिओ अनके पास पूरे कारण हैं। भुन्हें यह सिखाया जा रहा 
है, और ठीक सिखाया जा रहा है, कि अपने मालिकोको धनवान 
वनानेका मुख्य सावन वे ही हैं। राजनीतिक स्थिति भी भारतके मज- 
टूरोको प्रभावित करने रूंगी हे। और अँसे मजदूर-नेताओका अभाव 
नही है जो समझते है कि राजनीतिक हेतुओके लिओ हडताले कराओ 
जा सकती है।+ 
गाधीजीका मत था कि अँसे अुददेश्योके लिझे मजदूर-हडतालोका अुपयोग 
करना गम्भीर भूल होगी। वे जिस वातसे अिनकार नही करते थे कि अँसी 
हडतालोसे राजनीतिक हेतु सिद्ध किये जा सकते हैँ। पर अहिसक असहयोगकी 
योजनामे अुनका समावेश नहीं हो सकता। यह समझसनेके लिओ बुद्धि पर बहुत 
जोर डालनेकी जरूरत नहीं है कि जब तक मजदूर देशकी राजनीतिक 
स्थितिको समझ न ले और सबकी भछाओके लिओ काम करतेको तैयार न 
हो, तब तक मजदूरोका राजनीतिक अुपयोग करना बहुत ही खतरनाक वात्त 
होगी। जिसकी अुनसे अचानक आशा रखना कठिन है। यह आज्ञा बुस 
वक्‍त तक नहीं रखी जा सकती, जब तक वे अपनी खुदकी हालत जितनी 
अच्छी न बना ले कि सभ्य तरीके पर जीवन व्यतीत कर सके। जिसलिजे 
सबसे वडी सहायता मजदूर यह कर सकते है कि वे अपनी स्थित्ति 
सुधार छे, अविक जानकार हो जाय, अपने अधिकारोका आग्रह रखें और 
जिस मालके तैयार करनेमे अुनका जितना महत्त्वपूर्ण हाथ होता हे अुसके 


+# यंग अडिया, १८-११-२६ 
» यग अिडिया, २२-९-२१ 
+ यग शिडिया, १६-२-२ १ 
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अचित आअपयोगकी भी मालिकोसे माय करे। मजदूर लोग ज्यों ज्यो ज्यादा 
सघटित होगे और देशके हितका तथा अपने हितका विचार करना सीखेगे, 
त्यो त्यो जिस मालके निर्माणमे वे अपने परिश्रमके द्वारा जितना ज्यादा हिस्सा 
लेते है भुबकी कीमतोमे अचित फेरफार करनेके लिये आग्रह करेगे और 
जरूरत हुओ तो भुसके लिय्रे लडेगे। असा समय आना चाहिये-- और 
वह जितनी जल्दी आये भुतना अच्छा -- जब कि मालिकोके मुनाफे, मजदूरोके 
वेतनों और मालकी कीमतोमे आचित अनुपात रहेगा। जिसलिओमे विकासकी 
ठीक दिशा यह होगी कि मजदूर लोग अपना दर्जा वढाये और आशिक 
मालिकोका दर्जा प्राप्त करे। अत हडताले मणजदूरोकी हालतके सुधारके 
लिओ ही होनी चाहिये और जब अनमे देशभक्तिकी वृत्ति पैदा हो जाय, तब 
अपने तैयार किये हुओ मालकी कीमतोके नियन्नरणके लिओे भी हडताऊ हो 
सकती है।* 

आश्थिक' वेहतरीके लिओे होनेवाली हडताछोका कोओ राजनीतिक अुद्देश्य 
हरगिज नही होना चाहिये। जिस तरहकी मिलावटसे राजनीतिक अद्देश्य कभी 
सफल नही होता और आम तौर पर हडताली विपत्तिमें पड जाते है। जैसी 
हडताले तभी होती चाहिये जब दूसरे सारे वैध अपाय आजमा लिये गये 
हो और अुनमे सफलता न मिली हो ।» 

अहिंसक कार्रवाजीमें राजनीतिक हडतालोका स्थान: राजनीतिक 
हडतालो पर अनके ही गुण-दोषोकी दृष्टिसे विचार होना चाहिये। आर्थिक 
हडतालोके साथ आओन्हें न कभी मिलाना चाहिये और न भुनसे जिनका सम्बन्ध 
जोडना चाहिये। अहिंसक कारंवाआओमे राजनीतिक हडतालोका भ्रेक निश्चित 
स्थान होता है। वे गहरे सोच-विचारके वाद ही की जाती है, यो ही नही। 
बसी हडताले खुली होनी चाहिये और अुसमे गुडाशाही नहीं होनी चाहिये। 
अनका परिणाम हिंसा हरग्रिज नही होना चाहिये ।+ अैसी राजनीतिक हडताल 
जिसका आद्देश्य सरकारकों ठप कर देना हो ओक अत्यत भुग्र राजनीतिक 
कदम हे और यह कदम अठानेका अधिकार अुसी सस्थाको कता है 
जो सारी जनताका प्रतिनिधित्व करती हो। मजदूरोके सघोको, वे कितने ही 
वलणाली क्यो न हो, यह अधिकार नहीं हो सकता । 

वम्बओमें जल-सेनाके सेनिकोक्ता विद्रोह: सन्‌ १९४६ में वम्बजीमें 
जल-सेनाके सैनिकोने सरकारकों ठप करनेकी कोशिय की थी। अनका 

+ यग किडिया, १६-२-२१ और ११-८-२१ 
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अग्रकट आहेश्य ब्रिटिंग अधिकारी भारतीय कर्मचारियोके साथ जिस भेदभावकी 
नीतिका व्यवहार करते थे अुसके खिलाफ अपना असतोप व्यक्त करनेका था, 
लेकिन भुनकी प्रगट घोषणा यह थी कि वे स्वतत्रताकी छडाजी लंड रहे 
है। गाधीजीने जिस विद्रोहको ओक अविचारपूर्ण हिंसक कार्य कहा था और 
असकी भर्तसना की थी। वे नही चाहते थे कि काग्रेस जिस भारतका प्रति- 
निधित्व करती है अुसके बारेमे लोग यह कहे कि ओक ओर तो वह सारी 
दुनियासे स्वराज्यकी लडाओ अहिसाके जरिये जीतनेकी वात करता हे और दूसरी 
ओर आसने अपने राजनीतिक जीवनके ओक नाजुक मौके पर अपने जिस वचनके 
खिलाफ कार्य किया। अन्होने जलू-सेनाके भारतीय सदस्योसे अहिसक प्रतिरोधका 
रास्ता अपनानेकी सिफारिश की और वताया कि यह रास्ता ज्यादा गौरव- 
युक्त और वीरतापूर्ण है और यदि शक सगठित समूहके द्वारा अपनाया जाय, 
तो पुर्णत प्रभावकारी सिद्ध होता हे। यदि विदेशियोकी नौकरी अुनके लिओ 
या भारतके लिओझे अपमानजनक हे, तो वे असी नौकरी करते ही क्‍यों है? 
आअन्होने अन्हे नौकरी छोडनेकी सछाह दी और बताया कि अहिसक असहकारके 
अनुसार अन्हे असा ही करना चाहिये।* 

“ छालछा लाजपतरायकी अध्यक्षतामे हुओ १९२० की काग्रेसके कलकत्ताके 
विशेष अविवेशनमे जो प्रस्ताव पास किया गया था, अुसमे अहिसक कार्रवा- 
ओऔका पहला सिद्धान्त यह प्रतिपादित किया गया था कि हरेक अपमान- 
जनक वस्तुसे असहयोग किया जाय। यह याद रखना चाहिये कि ग्ाही 
भारतीय जलसेनता शासितोके छाभके लिओ स्थापित नहीं की गयी थी। 
असमे छोग आखे खोलकर गये थे। वहा खुला भेदभाव नजर आता है। 
जो नौकरी साफ तौर पर भारतको गुलाम बनाये रखनेके लिओ सयठित की 
गयी हे, भुसमे जानेवाला जिस भेदभावसे वच नहीं सकता। वह जिस स्थितिमें 
सुधारके लिओे प्रयत्न कर सकता है, अंसे करना भी चाहिये। पर यह ओेक 
हद तक ही मुमकिन है और यह विद्रोह द्वारा नहीं किया जा सकृता। सभव 
है विद्रोह सफल हो जाय, परतु यह सफलता विद्रोहियोको और आअुनके सबधि- 
योको ही छाभ पहुचा सकती है, सारे भारतको नहीं। और यह सबक बुरी 
विरासत होगी। अनुशासन स्वराज्यमें भी आुतना ही जरूरी होगा जितना 
आज हे। सफल विद्रोहियोके अधीन भारत लडनेवाले दलोम विभकत हो 
जायगा और आपसी लडाओसे थक जायगा। ” » जिसलिजे गा६घीजीने जुन्हे 
यह सलाह दी कि वे वहादुरोंकी तरह अपनी नौकरिया छोड दे। जैसा 
करके वे कमसे कम अपने सम्मान और ग्रौरवकी रक्षा अवश्य कर सकंगे। 


# हरिजन, ३-३-४६ 
< हरिजन, १०-३-४६ 
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सेहतरोकी हडताल: मेहतरोको भी अऑन्होने जैसी ही सलाह दी थी। 
“ भगी ओक दिनके छिओे भी अपना काम नहीं छोड सकता । ” * “कुछ मामले 
असे हैं जिनमे हडताले बेजा होती है। मेहतरोकी शिकायते जिस सूचीमे 
शामिल हैं। मेहतरोकी हडतालोके विरुद्ध मेरी राय लगभग १८९७ से है 
जब में डरवनमें था। अुस समय वहा आम हडतालका विचार किया गया 
और यह प्रइदन अठा कि मेहतरोकों असमे शरीक होना चाहिये या नही। 
मेरा मत जिस प्रस्तावके विरुद्द रहा | जैसे मनुष्य हवाके बिना नहीं रह सकता, 
वैसे ही अुसका घर और आसपासकी जगह साफ न हो तो वह बहुत दिन 
तक जिन्दा नहीं रह सकता। कोओ न कोओ सक्तामक रोग अवश्य फूट 
निकलता है, विशेषत जब नालियोकी आधुनिक व्यवस्था काम नहीं करती | “* 

तो क्‍या भगी गंदगी और कचरेसे सडते हुओ अुसी तनस्वाह पर काम 
करते रहे जिससे अुनका पेट भी नही भरता ? “जैसी स्थितिमे अुचित अपाय 
हडताल करना नहीं है, बल्कि आम जनताकोी और खास तौर पर नौकर 
रखनेवाली सस्थाको यह सूचना देना है कि अन्हें अपना काम छोड देना 
पडेगा, क्योकि जिस कामके करनेवालोकों जिन्दगीमे भूखों मरनेके सिवा कुछ 
नहीं मिलता। हडताल करनेसे और नौकरी बिलकुल छोड देनेमें बडा 
अन्तर है। हडताल कष्ट-निवारणकी आशामे अंक अस्थायी अुपाय होता हे। 
नौकरी छोड देना अक खास धन्धचेको जिसलिओे बन्द कर देना है कि अंसमे 
राहत मिलनेकी कोओ आशा नही है। काम वन्द कर देनेका ठीक ढग यह है कि 
अेंक तरफ नोटिस काफी दिन पहले दिया जाय और दूसरी तरफ यह सभावना 
हो कि किसी दूसरे काममे अधिक मजदूरी और गदगी तथा कचरेसे मुक्ति 
मिलेगी । जिससे समाज अपनी वेहयाओकी नीदसे जाग अुठेगा और परिणाम 
यह होगा कि जनताकी विवेक-बुद्धि पर आज जो काओ जमी हुओ है वह साफ 
हो जायगी। जिस कदमसे अंक ही झटकेमें भगियोके कामको भेक सुन्दर 
कलाका दर्जा मिल जायगा और असे वह प्रतिष्ठा भी मिल जायगी जो बहुत 
पहले मिल जानी चाहिये थी।”+ 

लोकोपयोगी सेवाके महकमोमें हुड॒ताले . गाबीजीकी यह राय थी कि 
लोकोपयोंगी सेवाके महकमोंमे हडताले नहीं होनी चाहिये, क्योंकि जिनमे 
अव्यवस्था अआत्पन्न हीनेसे सारा सार्वजनिक जीवन ही अव्यवस्थित हो जाता 
है। अलवत्ता, वे असा नही कहते ये कि जिन महकमोमें नौकरी करनेवालोको 
किन्ही भी हालतोमें गृलामोंकी तरह सेवा करते रहना चाहिये। वे कहते थे 





* हरिजन, २१--४-४६ 
» वही 
+ हरिजन, २६-३--४६ 


भूमिका १२१ 


कि असे मामलोमे अपने कप्ठके निवारणके लिओ दूसरे अैसे अपाय मौजद 
हैं, जिनके खिलाफ कोओ आपत्ति नहीं अठायी जा सकती।* 

अहिसक हडताल . हडतालोने आजकल भक्रेक सार्वत्रिक वीमारीका रूप 
ले लिया है। भारतमें अुनका ओक विद्येप अर्थ हे। हम ओक अस्वाभाविक 
अवस्थामे रह रहे है। ज्यों ही ढक्कन खुलेगा और जगह पाकर स्वतत्रताकी 
ताजी हवा अन्दर आयेगी, त्यों ही हडतालोकी सख्यामे और वृद्धि होगी। 
हडतालोके जिस फंले हुओ ज्वरका मृल कारण यह हे कि यहा और सभी 
जगह --- जीवन अपने आधारसे विचलित हो गया है। यह आधार था --- वर्म । 
अब जिस वर्मका स्थान, जैसा कि अक अग्रेज लेखकने कहा हे, नकद 
नारायण ' ने ले लिया है। लेकिन अंक आदमीकों दूसरेसे वाध रखनेके लिजे 
यह आधार बहुत कमजोर है। परतु धामिक आधारके रहते हुओ भी हडताले 
तो होगी, क्योकि यह कल्पना नहीं की जा सकती कि धर्म सबके लिओ जीव- 
नका आधार बन जायेगा। जिसलिओ ओक ओर जशोपणके प्रयत्न होगे और 
दूसरी ओर हडताले होगी। परन्तु अस समय ये हडताले बुद्ध अहिसक ढंगकी 
होगी। असी हडतालोसे कभी किसीकी हानि नहीं होगी। 

हडतालोका दुरुपयोग . हडताल न्यायकी प्राप्तिके लिओे मजदूरोका स्वत 
सिद्ध अधिकार है ।+ हडताल बहुत वढिया आपाय है, लेकिन भुसका दुरुपयोग 
कठिन नहीं है। मजदूरोकों मजबूत मजदूर-सघोके रूपमे अपना सघटन करना 
चाहिये और जिन सघोकी अनुमतिके बिना हडताल कदापि न करना चाहिये। 
हडताल करनेसे पहले मालिकोके साथ समझौतेकी कोणिश अववब्य करना चाहिये । 
समझौतेकी चर्चा किये विना हडतालकी जोखिम भुठाना अुचित नहीं हें।- 
समझौते पर पहुचनेके जितने अपाय हो सकते हैँ, वे सब समाप्त हो जाय 
तभी हडताल करना अचित होगा।_ वेशक यदि मालिक लोग पच-फंसला 
करवानेकी माग नामजर कर दे, तो मजदूर हडतालका आश्रय ले सकते है।पँ 

जब हडतालें अपराधरूप होती है - ज्यो ही पूजीपति पच-फैसलेका सिद्धान्त 
स्वीकार कर छे, त्यो ही हडताले अपराबरूप मानी जानी चाहिये । $ झगडोकों 
निपटानेके लिओ निष्पक्ष न्‍्यायालुयका प्रस्ताव हमेशा स्वीकार कर लिया जावा 
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चाहिये। अुसका अस्वीकार कमजोरीका चिह्न है। दवाव अन्तमे अव्यवस्था 
ही अत्यन्ष करेगा।* मार्गे पच्ोके समक्ष पेश कर दी जानी चाहिये। वे 
बिलकुल अुचित हो तो भी वे तब तक हडतालका कारण नहीं मानी 
जा सकती, जब तक कि पच-फैसलेकी विधि पूरी न हो जाय। जकाओक 
की हुओ हडताल' किसीको हुक्म देने-जैसा ही है और वह खतरनाक है। 

अनुचित हड़ताले यह तो जाहिर ही है कि अैसी कोओ हडताल होनी 
ही नही “चाहिये, जो विचार करने पर आुचित न ठहरे। किसी भी अन्याय- 
पूर्ण हडतालको सफल नहीं होना चाहिये। जैसी हडतालोके प्रति जनताको 
ततिक भी सहानुभूति प्रगट नही करना चाहिये ।+ जिस हडतालके पीछे अुचित 
कारण न हो जनताको आसको स्पष्ट शब्दोमे निन्‍्दा करना चाहिये। जिसका 
स्वाभाविक परिणाम यह होगा कि हडताली अपने काम पर वापिस चले जायेगे ।+- 

पच-फैंसछा क्‍यों? पच-फैसले या अदालती फैसलेका सिद्धान्त 
स्वीकार कर लिया जाय, तो सामान्यतः मजदूरों और मालिकोके झगडेका 
मामला जनताके सामने आता ही नहीं है। यदि हडतालके पीछे जनताके 
विध्वासपात्र निष्पक्ष व्यक्तियोका समर्थन ने हो, तो हडतालके गुण-दोपोका 
निर्णय करतेके लिओे जनताके पास और कोओ साधन नहीं होता। हडताली 
खुद अपने मामलेके गुण-दोपका निर्णय नहीं कर सकते। जिसलिओ या तो 
मामला असे पचको सौपा जाना चाहिये, जिसे दोनो पक्ष मजूर करे, या फिर 
अदालती फैसला होना चाहिये ।१ 

पूजी भौर श्रममें मेल हो, वे अेक-दूसरेके प्रति सम्मानका भाव रखते हो 
और दर्जेकी समानता स्वीकार करते ही, तो हडताछोका होना नामुमकिन हो 
जाय ।[ ज्यों ज्यों मजदूर सघटित होते जायगे हडतालें बहुत कम होगी ।$ 
ज्यों ज्यों जिन सघटित मजदूरोका मानसिक विकास होगा और वे अेक 
समूहके रूपमे काम करना सीखेंगे, त्यों त्यों भुनकी समझमे यह बात ज्यादा 
ज्यादा आयगी कि हडतालके सिद्धान्तका स्थान पच-फंसलेके सिद्दान्तने 
ले लिया हे।? 
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“ चूकि मालिको और मजदूरोके वीचमे, वहुत अच्छी तरह चलाये 
जा रहे कारखानोमे भी, कभी कभी मतभेद पैदा होते ही रहेगे, भिसलिओे 
अैसे मतभेदोकों निपटानेके लिओ्रे पच-फैसलेकी पद्धति क्‍यों नही होनी 
चाहिये, ताकि दोनो पक्ष पचोके निर्णय पर औमानदारीके साथ और 
तत्परतापूर्वंक अमल करे ?”* 
पचोका निर्णय दोनो पक्षोकों अनिवार्य रूपसे सान्‍्य करना चाहिये 
मालिकों और मजदूरोको जात्तिपूर्वक रहना हो तो अुनके वलवानसे वलूवान 
सघटनको भी पच-फैसलेका सिद्धान्त स्वीकार कर लेना चाहिये ३८ भेक वार 
पच-फैसलेका सिद्धान्त स्वीकार कर लिया कि फिर दोनो पक्षोकों पचोका 
निर्णय स्वीकार करना ही चाहिये, भले वह अन्हे पसद आया हो या नहीं ।+ 

कुछ अनिवार्य शर्तें आज जैसी स्थिति हे कि पूजीपति मजदूरोसे 
डरते है और मजदूर पूजीपतियोसे नाराज है। गाधीजी ओके तरफ डर और 
दूसरी तरफ नाराजीके अिस सम्वन्धकी जगह पारस्परिक विश्वास और सम्मानके 
भावकी स्थापना करना चाहते थे। प पच-फैसलेकी पद्धति झगडा पैदा हो जाय 
तब अुसे सुलझा सकती है, किन्तु अुसका होना नहीं रोक सकती । आस लक्ष्यको 
पाना हो तो हमें कुछ अनिवार्य शर्तोका पाछन करना होगा, जो जिस 
प्रकार है 

४ १ भजदूरोका वेतन, वेततकी जिस दरको न्यूनतम माना गया 
हो, अुससे कम नही होना चाहिये। जिस न्यूनतम वेतनका निश्चय 
करनेमे किन किन वातोका विचार किया जायेगा, जिसके वारेमें दोनों 
पक्षोमे सहमति होनी चाहिये। 

४२ अआद्योगकी भलाओके लिओे यह आवश्यक हे कि मजदूरोको 
हिस्सेदारोकी वरावरीका समझा जाय। और जिसलिओे यह मान लिया 
जाना चाहिये कि अओन्हे मिलोके लेन-देव-सम्बन्धी कार्योकी ठीक ठीक 
जानकारी रखनेका हक है। अगर मजदूरोको मालिकोकी वरावरीका 
मालिक मान लिया जाता है, तो अुनकी सस्थाकों-- भुुनके सघको 
मिलोके कामकाजका हिसाव देखनेंकी वही सुविधा मिलनी चाहिये 
जो हिस्सेदारोको मिलती हे। सच तो यह हे कि मजदूरोकों मालिकों 
तब तक विश्वास नहीं हो सकता, जव तक मिलोके कामकी कोओ भी 
महत्त्वकी वात अनसे छिपाओ जाती है। 
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४ ३ तमाम अयलब्ब मिल-मजदूरोका जैसा रजिस्टर होना चाहिये 
जो दोनों पक्षोकों स्वीकार हो और मजदूर-सघके सिवा और किसीके 
मारफत मजदूरोको लेनेकी प्रथा वद कर देनी चाहिये। यह असी बात है 
जिसमें कोभी ढिलाओ नहीं हो सकती। यदि मजदूर-सघकी रचना 
अंक अतनी ही वाछनीय सस्थाके तौर पर हुओ है जितनी वाछनीय 
मिल-मालिकोकी सस्था मानी जाती है, यदि मजदूर-सघको ओके अनिवार्य 
बुराजीकी तरह महज सहन नहीं किया जाता हे, वो आअुसका यही 
परिणाम होना चाहिये कि अपलब्ध मजदूरोका दोनो पक्षों द्वारा स्वीकृत 
रजिस्टर हो और मिल-मालिक मजदूर-सघसे वाहरके किसी आदमीको 
काम पर न छगायें। 

“४ श्रमकों वही दर्जा और वही प्रतिष्ठा मिलनी चाहिये जो 
कि पूजीको मिलती हे।* 

£ अपरके मुद्दे जरूरी है, लेकिन अुनकी यह सूची पूरी न मावी जाय । ” 
सजदूरोको चेतावनी गावीजीने मजदूरोंकों भी साफ साफ बद्दोमें 
चेताववती और नसीहत दी है 

“दूसरी तरफ, यदि आपकी सस्या भारी हो, आप लछाखो- 
करोडो हो, तो भी मिल नही चला सकेंगे। आपमें मिल चलातेकी 
वुद्धि नही हे। आपके पास करोडों रुपये हो तो भी आप असे नहीं 
चला सकते। मुझे कोओ करोड रुपये दे तो भी में मिलका काम 
सभालनेसे अिनकार कर दूगा। वे करोड रुपये में खादी या हरिजन- 
कार्यमे खुणीसे लूगा दृगा, परन्तु आदर्णे मिल नही चला सकता । बीस 
वर्षके संगठित कार्यके वाद भी आपमें मिल चलानेकी योग्यता नहीं 
आजी है और न अगले बीस वर्षके भीतर अुसके आनेकी कोओ 
सभावना है। अगर आपके खयालसे वह योग्यता आपमें हे, तो 
आपको रास्ता दिखानेके लिओ किसी नेताकी आवश्यकता नहीं हे। 

“मैं अवव्य चाहता ह कि आप किसी दिन वह योग्यता प्राप्त 
कर लें। व्यक्ति#ग यह अवश्य ममव हे कि आप अपनेको असी तालीम 
दें जिससे आप मिल चला सकें। अुस सूरतमें वाकीके लोग वैसे ही 
गुलाम रहेगे जैसे आप लोग है) मेरे कहनेका अर्य यह हैं कि निश्चित 
अवधिके भीतर आप सामूहिक रूपमें मिल नहीं चला सकते। 

“अगर हर आदमी हको पर जोर देनेके वजाय अपना फर्ज 
जदा करे, तो मनुप्य-जातिमें जल्दी ही व्यवस्था और अमनका राज्य 
# हरिजन, १३-२-३७ 
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सभव हे, 


संभव 
नशेसे 
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कायम हो जाय। राजाओके राज्य करनेके दैवी अधिकार जैसी या 
रैयतके अिज्जतसे अपने मालिकोका हुक्म माननेके नम्र कतैव्य जैसी 
कोओ चीज नहीं हे। यह सच हे कि राजा और रैयतके पैदालिर्म 
भेद मिठने ही चाहिये, क्योकि वे समाजके हित्तकों नकसान पहचाते हुचाते 
है। लेकिन यह भी सच है कि अभी तक कचले और दवाकर रसे 
गये लाखो-करोडो छोगोके हकोका दिठाओभरा दावा भी समाजके 
हितको ज्यादा नहीं तो अुतना ही नुकसान पहुचाता हे। अुनके किस 
दावेसे दैवी अधिकारों या दूसरे हकोकी दुह्यजी देनेवाले राजा- 
सहाराजा या जमीदारो वगैराके वनिस्वत्त करोड़ो लोगोको ही ज्यादा 
नुकसान पहुचेगा। ये मुद्ठीभर जमीदार, राजा-महाराजा, या 
पूजीपत्ति बहादुरी या बुजदिलीसे मर सकते है, लेकिन अनके मरनेसे 
ही सारे समाजका जीवन व्यवस्थित, सुखी और सनन्‍्तुण्ट नहीं बन 
सकता / * 


अगर पूजीपतियोमे अपने पनका अभिमान करनेकी प्रवृत्तिका होना 
तो मजदूरोमे अृसी प्रकार अपने सख्यागत वबलका अभिमान होना 
है । अभिमानके जिस नशेसे पृजीपति प्रभावित हो सकते है, भुसी 
मजदूर भी प्रभावित और अन्मत्त हो सकते हैं।» 

“/ असलिओ यह जरूरी हैं कि हम हको और फर्जोका आपसी 
संजब समझ ले। जो हक पुरी तरह अदा किये गये फर्जसे नहीं 
मिलते, वे प्राप्त करने और रखने लायक नहीं हैं। वे दूसरोसे छीने 
गये हक होगे। अन्हे जल्दीसे जल्दी छोड देनेमे ही भछा हे। 
जो शक्ति कुदरती तौर पर फर्जको अदा करनेसे पैदा होती है, वह 
सत्याग्रहसे पैदा होनेवाली और किसीसे न जीती जा सकतनेवाली 
अहिंसक शक्ति होती हे।+ 
जब छोग अहिंसाकों अपने आचरणके सिद्धान्तके तौर पर स्वीकार कर 


छेते है, तो वर्गे-सघर्प॑ असभव हो जाता हे। अुस दिश्ञामे अहमदावादमे प्रयोग 


किया 


गया था और असके अत्यत सतोपश्रद परिणाम निकले।7 गाधीजीने 


दक्षिण अफ्रीका, चम्पारन ओर अहमदाबादमे मजदूरोके सघटनका जो काम 
किया, असके पीछे प्जीपतियोके प्रति दृश्मनीकी भावना नहीं थी । हरनेक 
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सामलेसे मजदूरोका प्रतिरोध, जिस हद तक असे जरूरी समझा गया अुस 
हद तक, पूरी तरह सफल रहा।* 

मजदूरोको मुमकिन है मिल-मालिकोसे लूडना पड़े। लेकिन ओन्हे अपनी 
यह लडाओ प्रेम, सम्मान और अनिच्छाकोी अुसी भावनासे लूडना चाहिये 
जो कि वे अपने सगरे-स्म्वन्षियोसे लडनेमे रखेगे। लूडाओकी अहिसक पद्धति 
पूजीपतिका नाश नहीं करना चाहती, क्योंकि पूजीको वह श्रमका दुश्मन नही 
मानती । अहिसक पद्धति पूजीपतियोका हृदय-परिवर्तत करना चाहती हे। 
असमें शक नहीं कि पूजीवाद और अुसकी सारी बुराजियोका नाश होना 
चाहिये । मजदूरोको चाहिये कि वे जिस प्रयत्नमें पूजीपतियोका सहयोग 
मागे और जिस विश्वासके साथ मागें कि पूजी और श्रमका सहयोग पूरी 
तरह सभव है। 

अपसंहार 

पिछले पृष्ठोमे मैंचे गाधीजीकी ओक जैसे समाजकों दी हुओ शिक्षाओका 
जिसके जीवनमे विज्ञानके आविष्कारों ओर नये नये यत्रोने क्रान्तिकारी परिवर्तन 
कर दिये है, साराश देनेका प्रयत्त किया है। जहा तक हो सका है मैने विचारके 
वाहनके तौर पर गाधीजीके अपने शब्दोका ही अुपयोग किया है। भुनके ये 
विचार-रत्न यहा-वहा विखरे पडे थे, मैने अन्हे चुनकर ओक सूत्रमे पिरो दिया है। 

गाधीजी राष्ट्रकों अेक अत्यन्त मल्यवान विरासत दे गये है। अन्होने 
भारतके लिओ और सारी मानव-जातिके लिओ अद्धारका मार्ग दिखाया हे। 
जिस मार्ग पर गाधीजीनें खुद लम्बी यात्रा की और कुछ दूरी तक हमें भी 
बे अपने साथ ले गये। अब वे हमारे बीचमें नहीं हैं। हमे अुनका निश्चित 
और हमेशा मिलनेवाला सहारा अब प्राप्त नहीं है, हम अुसका अभाव 
महसूस करते हैं और अधेरेमें अपना रास्ता टटोलते चलते है। लेकिन जिस 
अधेरेके बावजूद हमें हिम्मत नहीं हारना चाहिये । हिम्मत हार जाये तो 
हम वरवाद हो जायेगे। साथ ही, हम अधोकी तरह अपना मार्ग ठटोलते 
रहे, यह भी ठीक नही है। 

अैसी स्थितिमं आवश्यकता जिस वातकी है कि हम अपने परिश्रमको 
ज्ञानके अजालेसे आलोकित करे। प्रइन खादीका हो, या विजलीके अपयोगका 
हो या कोओ दूसरा, हमे हमेशा अपने प्रयत्वको गतिमान और तेजस्वी बनाना 
चाहिये | गाधीजी जो कुछ कह गये है आअुसे मात्र दृहराते रहना काफी नही हे। 

“४ जो आदमी हर वातको शञ्ञास्त्रीय दृष्टिसि देखनेका आदी हे, 
वह किसी वस्तुकों श्रद्धासे भास्त्रीय मानकर सतुष्द नहीं होगा। वह 


< यंग अडिया, १७-३-२७ 


भमिका १२७ 


असे वुद्धिकी कसौटी पर कसनेका आग्रह रखेगा। श्रद्धा जब वद्धिसे 

सवध रखनेवाले मामलोमें दखल देती है तब वह पग हो जाती हे। 

आुसका क्षेत्र वहा शुरू होता है जहा वुद्धिका क्षेत्र खतम होता हे। 

श्रद्धांके आधार पर किये गये निर्णय अटल होते है, जब कि बद्धिके 

आधार पर किये गये निर्णय अस्थिर और श्रेष्ठ तकंके सामने मात सा 

जानेवाले होते है । गास्त्रकी मर्यादा वताना अुसकी कीमत घटाना 

नहीं है। हमारा दोनोके विना काम नहीं चछ सकता --- दोनों अपनी 
अपनी जगह अपयोगी है ।” * 

जअिसलिओ बास्त्रीय ज्ञान और श्रद्धा दोनोको अपना मार्यदर्शक मानकर 

हमे गाधीजी द्वारा जलायी गयी प्रगतिकी मशालकों आगे ले जाना चाहिये। 

गाधीजी जिस बातसे अनभिन्न नही थे कि अुनकी शिक्षाये आनके 

अनुयायियोके हाथर्में पडकर जड मतवादका रूप ले सकती है । जिसलिओं 

जुन्होने अुन छोगोको आगाह कर दिया था कि वे अन्हे वुद्धिपूर्वक समझे, 
शब्दोको न पकडे। ऑन्होने कहा था 

“ ओक दूसरा और ज्यादा गभीर खतरा भी हे। खतरा यह हे 

कि आपका सघ+ कही सम्प्रदायका रूप न ले ले। जव कभी कोओ 

कठिनाओ पेश होगी आप लोग यग समिंडिया और हरिजन के मेरे 

लेखोमे अुसका हल ढूढेगे और अनका प्रमाण-वाक्योकी तरह आपयोग 

करेगे। सच तो यह है कि मेरे शरीरके साथ मेरे लेख भी जला दिये 

जाने चाहिये। जीवित तो वही रहेगा जो मैत्रे किया है, न कि जो 

मैने कहा हे या लिखा है। पिछले कुछ दिनोमे मैने अकसर यह कहा 

है कि हमारे सब धर्मग्रन्य नष्ट हो जाये तो भी औश्ोपनिपद्का वह 

थक मत्र हिन्दू वर्मका रहस्य घोषित करनेके लिये काफी होगा। 

लेकिन यदि कोओी अँसा व्यक्ति ही व हो जो अुसे अपने जीवनमे 

अतारकर असे सिद्ध कर दिखाये, तो अुस मत्रसे भी कोओ छाभ 

न होगा । जिसी तरह मैने जो कुछ कहा हे या लिखा है वह 

असी ह॒द तक अपयोगी है जिस हद तक आसते आपको सत्य जौर 

अहिंसाके महान सिद्धान्तोको आत्मसातू करनेमे मदद दी हो । यदि 

आपने जिन सिद्धान्तोको आत्मसात्‌ नहीं किया हे, तो मेरे लेबोसे 

आपको कोओ मदद नहीं मिल सकती । यह वात मैं आपसे ओके 

सत्याग्रहीकी हैसियतसे कह रहा ह और में अुसमे से अेक भी घझब्द 

छोडनेके लिओ तैयार नही हू । में अिस वातकी परवाह नहीं 


*< हरिजनसेवक, ३१-३-४६ 
+ गाधी-सेवा-सघ । 
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करता कि मेरे भरनेके वाद क्‍या होगा, लेकिन मै यह जरूर चाहता 

है कि आपका सघ वधे हुओ पानी जैसा नहीं वल्कि हमेशा बढते 

रहनेवाले वृक्ष जैसा हो । भिसलिओे आप मुझे भूल जाजिये । संघके 

नामके साथ मेरे नामका योग अनावश्यक चीज है। आप मेरे नामको 

मत पकडिये, सिद्धान्तोको पकडिये | आप अपने प्रत्येक कार्यकी 

जाच असी कसौदी पर कीजिये और जो भी समस्याये खडी हो 

अुनका वीरतापूर्वक मुकावछा करे।/ * 

गाधीजीकी जिस चेतावनीके होते हुमओ भी यदि हम अनके झव्दोको ही 
पकडते रहे, तो यह अुन शब्दोके अर्यकी हत्या होगी । अपनी विरासतकों 
भूलना ओक पाप-हत्य है। 

खुशीकी बात हें कि आजकी हमारी ज्वरूत समस्याओका हल हम जिसी 
_वृत्तिसे दृढ़ रहे है । भुदाहरणके लिओ, सुधरे हुओ और ज्यादा सक्षम चरखेकी 
अर्थशास्त्रीय परीक्षा की जा रही है और अुसके सम्बन्धमे राष्ट्रीय पैमाने पर 
व्यापक प्रयोग किये जा रहे है। निकट भविष्यमे हमारी जलू-विद्युत योजनाओके 
पूरा होनेकी सभावना दिख रही है। अुस समय गृह-अद्योगोमें विजलीका 
अपयोग मात्र बौद्धिक विवेचनका विपय नहीं रह जायगा । अखिल भारत 
खादी-ग्रामोद्योग बोर्ड जिस प्रश्तके सारे पहलुओकी छानवीन कर रहा है। 

खादी-ग्रामोद्योग पत्निकाने दिसम्बर १९५४ मे जखिल भारत खादी-मप्रामोद्योग 

कार्यकर्ताओकी पूनामे तवम्बर १९५४ में हुओ परिषदके कामकाजका विवरण 
देते हुओ ओक विशेषाक निकाला था | जिस अकमे जिस और जैसे दूसरे 
प्रदनो पर वहुत-सी अुपयोगी जानकारी दी गयी है। 

राजनीतिक आजादी प्राप्त करनेके वाद अब हम अपने आथिक अंद्धारके 
कार्यमे जुट गये हैं। कुछ लोग आथिक आजादीका अर्थ यत्र-विज्ञान सम्बन्धी 
प्रगति करते है। लेकिन आर्थिक प्रगतिकी कसौटी मानव-कल्याणकी वृद्धि है। 
हम अपनी आथिक नीतियोको जिस हद तक जिस देशकी जनताकी सुख- 
समद्धिके रूपमे कार्यान्वित कर सकेगे, अुसी हद तक हमारी प्रगति वास्तविक 
होगी। गाधीजीकी शिक्षाओकी तुलना हम दिज्वासूचक तारेसे कर सकते हैं। 
असकी अपेक्षा करना गलत होगा । हम असकी अपेक्षा करेगे तो निश्चित 
है कि हम नुकसान आठायेगे । और हम भूलछ न जायें जिसलिओे यह याद 
रखना अच्छा हे कि नैतिक आजादीके बिना राजनीतिक और आशिक 
आजादीका कोओ अर्थ नहीं हे। 

बम्बजओ, २७ जून १९५६ व्ही० वी० खेर 


“ डी० जी० तेन्द्रलककर, महात्मा, खण्ड ४, पृ० १८८। 
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असको समस्‍यायें और हल 


भाग - १ 


पहला विभाग * स्वराज्य, समाजवाद और साम्पवाद 


१ 
हिन्द स्व॒राज्य 


[सन्‌ १९०९ में गाधीजीने अेस० जेस० किल्डोनन नामक जहाज पर 
शिम्लैडसे दक्षिण अफ्रीका छौटते हुओ “हिन्द स्वराज्य ” * नामक पुस्तक लिखी 
थी। जिस पुस्तकमे आधुनिक सभ्यता ' का जोरदार खडन हे। यह सवादके 
रूपमे लिखी गओ है और गाधीजीकी अपने सहयोगियोके साथ हुओ 
चर्चाओंका विश्वस्त विवरण हे। यह वीस अध्यायोमे विभाजित हे, 
जिनमे स्वराज्य, सम्यता, वकील, डॉक्टर, मशीनरी, शिक्षा, अहिंसक प्रतिरोध 
आदि विपय है। भारतमे अपने ओक मित्रको लिखे गये पत्रमे गाधीजीने 
जिस पुस्तककी विपय-वस्तुका साराश दिया था । वह साराश नीचे दिया 
जाता हे।] 


१ पूर्व और पश्चिमके बीच कोओ अगम्य खाओी नहीं है। 

२ परिचमी या यूरोपीय सम्यता जैसी कोओ चीज नही हूं, यह नाम 
आमक है। अुसे आधुनिक सम्यता कहना चाहिये और अुसकी विशेषता 
यह है कि वह ओकदम भौतिक है। 

३ आधुनिक सम्यताके सपर्कमे आनेसे पहले यूरोपके लछोग पूर्वके 
छोगोसे या कमसे कम हिन्दुस्तानियोसे बहुतसी समानता रखते थे, और 
आज भी वे यूरोप-निवासी जो आधुनिक सम्यताके प्रभावमें नहीं आये है, 
अुन लोगोकी अपेक्षा जो जिस सम्यताकी आुपज है, हिन्दुस्तानियोसे ज्यादा 
अच्छी तरह मिल सकते हैँ । 

४ हिन्द पर शासन अग्रेज लोग नही कर रहे है, शासन कर रही 
है आधुनिक सम्यता -- अपनी रेलो, टेलीग्राफ, टेलीफोन और श्राय अुन सब 
आविष्कारोके जरिये जिन्हे आधुनिक सम्यवाकी विजय माना गया है। 

५ बम्वओ, कलकत्ता और हिन्दके दूसरे मुरय घहर जिस आवुनिक 
समभ्यता-रूपी महामारीके अड्डे हैं। 

६ अगर अग्रेजी राज्यको कल आधुनिक तरीको पर आधारित हिन्दु- 
स्तानी राज्यमे बदल दिया जायें, तो भी हिन्दुस्तानका ज्यादा भला नहीं होगा, 


+ नवजीवन ट्रस्ट, अहमदाबाद-१४, द्वारा प्रकाशित । 
डे 
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अलबत्ता, जो दौलत जिग्लैड चली जाती है, भुसका कुछ हिस्सा रोकनेकी 
योग्यता जिसमे आ जायेगी, लेकिन तव हिन्द यूरोप या अमेरिकाके दूसरी 
था पाचवी श्रेणीके राष्ट्र-जेसा हो जायेगा। 


७ पूर्व और परिचिम वास्तवमें तव ही मिल सकते है, जब पश्चिम 
आधुनिक सम्यताको रूगभग पूरी तरह फेक दे या छोड दे। पूर्व आधुनिक 
सम्यताको अपना ले तब भी वे मिलते हुओ-से दिखाओ पड सकते है, लेकिन 
वह मिलाप सशस्त्र समझौते जैसा होगा, जैसा कि अुदाहरणके लिखे जर्मनी 
और “भअग्लैडके बीच है। ये दोनो राष्ट्र, दोनोमे से कोओ दूसरेकों निगल 
न जाये जिस आपत्तिसे बचनेके लिखे, मानो मृत्युके निरतर रहनेवाले 
खतरेके बीच जी रहे है । 


८ किसी व्यक्ति या समूहके लिझे सारी दुनियाके सुधारकी शुरुआत 
करना या अुसकी बात सोचना निरी धुष्टता हे। आवागमनके बहुत ज्यादा 
कुत्रिम तथा तेज साधनोसे जैसा करनेकी कोशिश करना, असभवकों सभव 
बनानेका प्रयत्न करते जैसा होगा। 


९ सामान्य तौर पर यह कहा जा सकता है कि भौतिक सुविधाओकी 
वृद्धि किसी भी तरह नैतिक विकासमें कोओ मदद नहीं करती। 

१० आधुनिक चिकित्सा-विज्ञान जादू-ठोनेका केन्द्रीभूत सार है। तथा- 
कथित अुच्च कोटिके डॉक्टरी कौशलकी अपेक्षा नीम-हकीमी कही अधिक 
अच्छी चीज है। 

११ अस्पताल वे हथियार है जिन्हे शैतान अपने स्वार्थके लिझे यानी 
अपने राज्य पर अपनी प्रभुता कायम रखनेके लिओ काममें लेता आ रहा 
है। वे दुर्व्यसन, पीडा, नैतिक पतन और सच्ची गुलामीको कायम रखते है। 
केक समय था जव में डॉक्टरी तालीम ऊछेना चाहता था। अब में समझ गया 
हूं कि मेरा वैसा सोचना बिलकुल गलरूत था। अस्पतालोमे चलतेवाले 
घृणित व्यापारोमे किसी भी रुपमे कोओ हिस्सा लेता में पाप समझता 
हू । अगर यौन-रोगोके लिओ, यहा तक कि शक्षय आदि रोगोके लिओ. भी, 
अस्पताल न होते, तो हमारे वीचमे क्षयकी बीमारी और यौव-दुव्यंसन 
आजकी अपेक्षा कम होते। 

१२ हिन्दकी मुक्ति, जो कुछ अुसने पिछले पचास सालोमे सीखा हैं, 
अुसे भूल जानेमे है। रेलवे, टेलीग्राफ, अस्पताल, वकील, डॉक्टर आदिको 
खतम होना पडेगा और तथाकथित अच्च वर्गोकों सजगतासे, धामिक श्रद्धाके 
साथ तथा विचारपूर्वक किसानका सीवा-सादा जीवन जीना सीखना होगा --- 
यह जानते हुओ कि यही जीवन सच्चा आनन्द देनेवाला है। 


हिन्द स्व॒राज्य प्‌ 


१३ हिन्दको मशीनके बने कपडे नहीं पहनना चाहिये, चाहे वे 
यूरोपीय मिलोसे आते हो या हिन्दुस्तानी मिलोसे। 

१४ जिग्लैंड हिन्दको अैसा करनेमे मदद कर सकता है और तब वह 
हिन्द पर अपने अधिकारके औचित्यको सिद्ध कर दिखायेगा । अैसा प्रतीत 
होता है कि आज भिग्लैडमे कओ लोग जैसे है जो जिस प्रकार सोचते है । 

१५ समाजकी जैसी व्यवस्था करनेमे, जिससे छोगोकी भौतिक स्थिति 
पर रोक छगी रहे, प्राचीन कालके अृषियोकी सच्ची बुद्धिमानी थी। पाच हजार 
साल पहलेका अनगढ हल आज भी हसारे किसानोका हलू हे। हमारी 
मुक्ति--- हमारी समस्याओका हलल्‍ू जिसीमे है। छोग जैसी परिस्थितियोमे लम्बी 
आयू पाते है, यूरोपने आधुनिक सम्यताको अपनाकर जो शाति भोगी हे, 
असकी तुलनामे कही अधिक शातिका जीवन जीते हैँ और में महसूस करता 
हू कि हरमभेक विचारवान मनृष्य --प्रत्येक भिग्लैंडवासी तो जरूर ही -- 
यदि वह चाहे तो जिस सत्यको सीख सकता हे और मिसके अनुसार कार्य 
कर सकता है। 

अहिसक प्रतिकारकी सच्ची भावना ही मुझे भुपरोक्त लगभग निश्चित 
निष्कर्पों तक छायी है। भेक अहिसक सत्याग्रहीके रूपमें, में अिस वातकी 
परवाह नहीं करता कि जैसा महान सुधार आन छोगोके मध्य हो सकेगा 
या नही, जो अपना सतोप वर्तमान ऑन्मत्त दौडमे पाते है। अगर में जिसकी 
सच्चाओको महसूस करता हू, तो में मानता हू कि मुझे जिसी मार्गका 
अनुग्मन करना चाहिये और असमें खुश होना चाहिये, और शिसलिगे में 
अुस समय तक जितजार नहीं कर सकता जब तक सारे छोग जिस चीजकों 
शुरू न कर दे। हम सब जो जिस प्रकार सोचते है ओन्हे यह जरूरी कदम 
अठाता हे, और यदि हम सच्चाओ पर हुओ तो में मानता हु कि बाकीके 
लोग हमारा अनुसरण अवदय करेगे। सिद्धान्त हमारे सामने मौजूद है, हमारे 
व्यवह्यारको यथासभव वहा तक पहुचना होगा। भाग-दौडके बीच रहते हुओे 
सभव हे कि हम अपनेको ओसकी बुराभीसे पूरी तरह मुक्त करनेमें समर्थ 
न हो सके। हर समय जब मै रेलमे बैठता हू या मोटर-बसका आपयोग 
करता हू, तब अनुभव करता हू कि में अपनी विवेक-बुद्धिकी हिसा कर रहा 
हु। मैं जिस आधारके ताकिक नतीजेसे नहीं डरता हू। जिग्लैडकी यात्रा 
अनुचित है और दक्षिण अफ्रीका तथा हिन्दके वीच समुद्री जहाजोके जरिये 
जाता-आना भी अनुचित हे। आप और में जिन चीजोका भुपयोग अपने 
जिसी जीवनमे छोड सकते है, और शायद छोड देगे । लेकिन मुख्य वात तो 
यह है कि हम अपने सिद्धान्तको स्पप्टतया समझ ले। आप वहा जनेक तरहके 
मनुष्योको अनेक अवस्थाओमे देख रहे होगे, जिसलिलेे में अनुभव करता 
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हूं कि मेसे मानसिक रूपसे (अपने मतानुसार) जो प्रगतिणील कदम आुठाया 
है वह मुझे आपको बता देना चाहिये। अगर आप मुझसे सहमत है तो 
आपका कतंव्य हो जायेगा कि जाप क्रातिकारियोसे और दूसरे सब छोगोंसे 
कहे कि जो आजादी वे चाहते है --या वैसा मानते है -- वह लोगोकी 
हत्या करने या हिंसा करनेसे नहीं प्राप्त होती, लेकिंव अपना सुवार करनेसे 
और सच्चे रूपमें हिन्दुस्तानी होने और रहनेसे प्राप्त होती है | तव अग्रेज चासक 
सेवक होगे, वे स्वामी नही रहेगे। वे सरक्षक (ट्स्टी) होगे, न कि अत्याचारी, 
और वे हित्दके सारे निवासियोके साथ पूरी तरहसे भान्तिपूर्वक रहेगे | जिसलिजे 
हमारा भविष्य अग्रेज जातिके हाथमे नही है, लेकिन खुद हिन्दुस्तानियोके हाथमे 
है, और अगर अनमे पर्याप्त मात्रामे आत्मत्याग तथा आत्म-सयम है, तो वे जिसी 
क्षण अपनेको आजाद बना सकते हैँ। और जब हम भारतमें सादगीकी अुस 
स्थितिको प्राप्त कर लेगें, जो आज भी हममे काफी मात्रामे है तथा कुछ सालो 
पूर्व तक तो जो हमारे वीच अपनी परिपूर्णावसस्‍्थामे थी, तब श्रेष्ठ भारतीयों 
और श्रेष्ठ यूरोपियोंके लिये भारतमे कही भी, किसी भी स्थान पर ओक-दूसरेसे 
प्रेमपर्वक मिलना सभव होगा। सादगीके जिस वातावरणमें ओेक-इसरेकी 
मित्रताका सम्पादन करनेवाले ये भारतीय और यूरोपीय दूसरोके लिखे 
प्रेरणारूप सिद्ध होंगे। जब वेगवान वाहन नही थे तव भी अुपदेशक और 
प्रचारक देगके ओके कोनेसे दूसरे कोने तक सारे खतरोका सामना करते हुओ 
पैदल चलते थे -- अपने स्वास्थ्यको फिरसे प्राप्त करनेके लिज्रे नही, यद्यपि 
अनकी पदयात्राओसे अओन्हे यह लाभ मिल ही जाता था, वल्कि मानव- 
जातिके कल्याणके खातिर। तव बनारस और तीथ्थयात्राके अन्य स्थान पवित्र 
नगर थे, जब कि आज वे दृपित हूँ। 


महात्मा, जी० डी० तेन्दुलकर, खड १, पृ० १२९ 


र्‌ 
स्व॒राज्यमें भारतकी क्‍या दशा होगी ? 


पाठकोने मेरे पास ढेरों पर्चे भेजे है, जो वेस्टर्न लजिडिया नेशनल 
लिवरल भेसोसियेशनकी प्रचार-समिति खूब बटवा रही है। पर्चा व० ६ में 
यह लिखा है 


४ गाधीराज्यकी स्थापना होने पर भारतका क्‍या स्वरूप होगा? 
रेले नहीं होगी। अस्पताल नही होगे। मशीने नही होगी । 

£ किसी जल या स्थल सेनाकी जरूरत नही होगी, क्योकि गाधीजी 
दूसरे राष्ट्रोको वचन दे देंगे कि भारत आुनके कामकाजमें हस्तक्षेप नही 
करेगा और जिसीलिशओे वे भारतके कामोमें हस्तक्षेप नहीं करेगे | 

“ज कानूनोकी जरूरत होगी, न अदालतोकी, क्योकि प्रत्येक 
व्यक्ति अपना कानून होगा। हरओेकको अपनी मरजीका काम करनेकी 
आजादी होगी। बडे आरामका जीवन होगा, क्योकि हर आदमी खहरकी 
लगोटीमे घूृमेगा और खुलेमे सोयेगा। ” 


में यह नहीं कह सकता कि जिसमें कोओ अत्युक्ति है। यह कुशल- 
तासे बनाया गया वज्यग्रचित्र हे, जो पाश्चात्य युद्धनीतिसे जायज माना जाता 
है। केवल जिसके भीतरका गूढ आशय ही झूठा है। मेरा अभिष्नाय में यहा 
स्पष्ट कर दू। पहली वात तो यह है कि भारतवर्ष “गाधीराज्य ' स्थापित 
करनेका प्रयत्त नहीं कर रहा है। वह स्वराज्यकी स्थापनाके लिओे जीतोड | 
परिश्रम कर रहा है। और स्व॒राज्य-प्राप्तिके खातिर वह खुशीसे और औचित स्व॒राज्य-प्राप्तिके खातिर वह खुशीसे और ओऔचित्यके 
साथ गाधीका बलिदान कर देगा । ' गाधीराज्य ' अेक आदर् स्थिति है और जुस 
स्थितिरम पाचों नकारात्मक बाते सच्चा चित्र अपस्थित करेगी। परन्तु कोभी 
स्वप्नमे भी यह खयाल नहीं करता, मेरा तो बेशक नही है, कि स्वराज्यमें 
रेले नही होगी, अस्पताल नही होगे, यत्र नही होगे, जल और स्थल सेना नहीं 
होगी, कानून तथा कानूनी अदाछते नहीं होगी। जिसके विपरीत रेले होगी, 
किन्तु अुनका अुद्वेश्य भारतका सैनिक या आथिक ज्योपण नहीं होगा, बल्कि 
अुनका अपयोग भीतरी व्यापार बढाने और तीसरे दरजेके मुसाफिरोंके जीवनको 
काफी आरामदेह बनानेमे किया जायेगा ! तीसरे दरजेकी मुसाफिरी करनेवाली 
जनता जो किराया देती हे, अुसका कुछ बदला अुसे मिलेगा। कोबभी यह आशा 
नही करता कि स्वराज्यमे रोगोका सर्वथा अभाव होगा जिसलिजे स्वराज्यमें 
अस्पताल तो अवश्य होगे, परन्तु यह आशा रखी जाती है कि तब अस्पतालोका 


हट 
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अद्देश्य भोग-विलासके रोगियोकी अपेक्षा दुर्घटनाओके शिकार होनेवालोकी सेवा 
करना अधिक होगा । वेशक, चरखेके रूपमे यत्र भी होगे । आखिर तो चरखा भी 
अेक नाजुक यत्र ही है। जिसमे मुझे कोओ शका नहीं कि स्वतंत्र भारतमे 
कओी कारखाने खडे होगे, जिनका आुद्देश्य छोगोको छाभ पहुचाना होगा, न कि 
आजकलकी तरह जनसावारणका खून चूसना। जलसेनाका तो मुझे कुछ पता 
नही है, लेकिन जितना में अवश्य जानता हू कि भावी भारतकी स्थलूसेनाके 
सैनिक भारतको गुलाम बनाये रखने और दूसरे राष्ट्रीकी आजादी छीननेके लिओे 
रखे गये भाडेके ट्ट्टू नहीं होगे। तब स्थरूसेना बहुत कुछ घटा दी जायगी, 
अुसमें अधिकाश स्वयसेवक होये और अुसका आअुपयोग आन्तरिक व्यवस्था रखनेके 
लिन्रे पुलिस-शक्तिकी तरह किया जायगा। स्वराज्यमे कानून होगे और कानूनी 
अदालते भी होगी, परन्तु वे लोगोकी स्वतत्रत्ताके रक्षक होगे, न कि आजकी 
तरह भेक नौकरशाहीके हथियार होगे, जिसने ओक सपूर्ण राष्ट्रकों शक्तिहीन 
बना दिया है तथा जो अुसे और भी शक्तिहीन बनाने पर तुली हुओ है। 
अन्तमे, स्वराज्यमे जो चाहे अुसे मोटी पहनने और खुलेमे सोनेकी स्वतनता 
होगी। लेकित मुझे आजगा है कि आजकलकी तरह छाखो आदमियोके लिओे 
ओअक सैछा-सा चिथडा पहनकर घूमना जरूरी नहीं होगा, जो आवश्यक कपडा 
खरीदनेका साधन न होनेसे आज लग्रोटीका काम देता है। न स्वराज्यमे 
लाखो छोगोको मकानोके अभावमे अपने थके हुओ और भूखे शरीरोको खुलेमे 
आराम देता पडेगा। जिसलिओ हिन्द स्वराज्य में प्रकट किये गये कुछ 
विचारोकी सन्दर्भसे अलग करके अन्हे व्यगात्मक रूपमे जनताके सामने भिस 
तरह रखता, मानो में हर आदमीके अपनानेके लिओझे आन विचारोका प्रचार 
कर रहा होभू, भुचित नही है। 


यंग सिडिया, ९-३-२२, पृ० १४५ 


डरे 
स्व॒राज्यकी व्यावहारिक परिभाषा 


स्वनत्रता अक जैसा अब्द है, जो भताब्दियोके प्रयोगसे पुनीत हो गया 
हैं और जिसलिभे असके आसपास बहुतेरे लोगोकी रायोको ओकत्र कर लेवा 
कोओ वडी बात नही है। परन्तु अुसकी जैसी व्याख्या करनेका साहस कोओ नहीं 
करेगा, जो अुन सबको पसन्द हो सके। लिसलिशे में सुझाता हू कि स्वराज्यकी 
जगह लेनेबाला दूसरा कोओ अच्छा शब्द प्राप्त नहीं हे और अुसकी ओेक 
ही सार्वत्रिक व्याख्या हो सकती है भारतका वह पद जिसकी अभिलापा 
किसी दिये हुमओं अवसर पर भारतीय लोग करे।” 

यदि मुझसे कोओ यह पूछे कि जिस घडी हिन्दुस्तान क्या चाहता है, 
तो में कहृगा कि मुझे पता नहीं। में सिफ झितना कह सकूगा कि में तो अुससे 
यही चाहता हू कि वह जिस वातकी अभिलापा रखे कि हिन्दुओ और मुसल- 
सानोंमे सच्चे सम्बन्ध रहे, जनसाधारणको रोटी मिले और छुआछूत दुर हो। 
जिस घडी तो में स्वराज्यकी यही व्याख्या करूगा। यह व्याख्या मे जिसलिओ 
पेश कर रहा हू कि मैं अंक व्यावहारिक आदमी होनेका दावा करता हू। में 
जानता हू कि हम शिग्लैण्डसे अपनी राजनीतिक स्वतत्रता चाहते है । वह 
पूर्वोक्त तीन बातोके बिना कभी नहीं मिल सकती--यदि हमारे पास 
हथियार होते और हमें आुनका प्रयोग भी करना आता तब भी नहीं मिल 
सकती । 


हिन्दी नवजीवन, २०-७-२४, पृ० ३९४ 


ड 
राष्ट्रीय सांग 


[१५ सितम्बर, १९३१ को रून्दतकी गोलमेज परिपदकी फेडरल स्ट्रक्चर 
सव-कमेटीके सामने दिया गया गाधीजीका भाषण। ] 


आरम्भमे ही मुझे स्वीकार करना चाहिये कि आपके सामने भारतीय 
राष्ट्रीय काग्रेसकी स्थिति रखते हुओ में काफी कठिनाओ महसूस कर रहा हू। 
में कहना चाहगा कि में क्रिस सब-कमेटीमे और साथ ही जब आअुचित समय 
आयेगा तब गोलमेज परिषदमे शुद्ध सहयोगकी भावनाके साथ शामिल होनेके 
लिओ और अपनी शक्तिभर सहमतिके भुद्दे खोजनेकी कोशिश करनेके लिओ 
आया हू। में सम्राटकी सरकारको यह आइवासन भी देना चाहुगा कि मेरी 
जिच्छा हुकूमतको किसी भी समय झझटसे डालनेकी न तो है, न होगी और 
यहा अपस्थित अपने सहयोगियोको भी में यही आश्वासन देना चाहूगा कि 
हमारे दृष्टिकोणोमे चाहे कितना ही अतर ही, मैं अुनके रास्तेमे किसी भी 
तरह बाधक नहीं बनूगा। अत्ेव यहा मेरी स्थिति पूरी तरह आपकी सदू- 
भावना और सम्राटकी सरकारकी सदभावना पर निर्भर है। अगर किसी समय 
मुझे यह मालूम होगा कि में परिपदकी कोओ भी सेवा नही कर सकता, तो 
में खुदको अिससे हटा लेनेमे सकोच नही करूगा। मैं अुनसे भी, जो जिस कमेटी 
और परिषदके प्रवधके लिओ जिम्मेदार है, कह सकता हू कि वे केवल मुझे 
सकेत भर कर दे और फिर हटनेमे मुझे कोओ झिझक नही होगी। 

मुझे असा अिसलिओे कहना पड रहा है, क्योकि मैं जानता हू कि 
सरकार और काग्रेसके वीच मौलिक मतसेद है और यह भी सभव है कि 
मेरे और मेरे सहयोगियोके वीचमे महत्त्वपूर्ण मतभेद हैँ। जिसके सिवा मुझे 
अपना काम ओेक मर्यादाके भीतर रहते हुओ करना होगा । में काग्रेसका, 
भारतीय राष्ट्रीय महासभाका, अक गरीब और विनम्र प्रतिनिधि-मात्र हु, 
और जिसलिओ यह बता देना अुचित ही है कि काग्रेस वास्तवमें क्या है और 
असका अद्देश्य क्या है। तव आप मेरे साथ सहानुभूति रखेंगे, क्योंकि में 
जानता हू कि मेरे कबों पर जिम्मेदारीका जो बोझ है वह बहुत भारी है। 


कांग्रेस क्‍या है? 
अगर में गलती नहीं करता हु, तो भारतमे काग्रेस सबसे पुराना 
राजनीतिक सगठन हे । भुसकी अवस्था लगभग ५० सालकी है और थिस अरसेमें 
५१० 
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चह्‌ बिना किसी रुकावटके वरावर अपने वापिक अधिवेशन करती रही है। 
वह सच्चे अथोमे राष्ट्रीय है। वह किसी खास जाति, किसी खास वर्ग, किसी 
विशेष हितकी प्रतिनिधि नहीं हे। वह सर्व-भारतीय हितों और सब वर्गोकी 
प्रतिनिधि होनेका दावा करती है। मुझे यह बताते हुओे बहुत आनन्द होता हैं 
कि अुसकी अपज आरम्भमे ओेक अग्रेज मस्तिप्कमें हुओ। भेलेन ओक्टोवियस 
हयूमको हम काग्रेसके पित्ताके रूपमे जानते है। दो महान पारसियों फिरोज- 
गाह मेहताने और दाढाभाओ नौरोजीने --- जिन्हें सारा भारत “वृद्ध पितामह ! 
कहनेमे प्रसन्नता अनुभव करता है, जिसका पोपण किया । आरम्भसे ही 
काग्रेसमे मुसलमान, ओऔसाओ, भेग्लो-लिडियन गोरे आदि शामिल थे, वल्कि मुझे 
यो कहना चाहिये कि जिसमे सब वर्म, पथ और सम्प्रदायोका थोडी-बहत 
पूर्णताके साथ प्रतिनिधित्व होता रहा। स्वर्गीय वदरुद्दीन तैयवजीने अपने आपको 
काग्रेसके साथ मिला दिया या। मुसलमान और पारनसी भी कार्ग्रेमके सभापति 
रहे है। जिस समय कमसे कम जेक भारतीय भीसाओी अध्यक्षका नाम मुझे याद 
आता है ये थे श्री अमेजचन्द्र वर्न्जी। श्री काठीचरण बनर्जीने, जिनसे ज्यादा 
विशुद्ध चरित्रवाले किसी भारतीयको में जानता नहीं, अपनेको काग्रेसके साथ 
अक कर दिया था। में और निस्सन्देह आप भी, अपने बीच श्री के० टी० 
पालका अभाव अनुभव कर रहे होगे । यद्यपि वे कभी काग्रेसमे विधिवत्‌ शामिल 
नही हुओ, फिर भी बे पूरे राष्ट्रवादी थे और काग्रेससे सहानुभूति रफते थे । 
जैसा कि आप जानते हूँ, स्वर्गीय मौहछाना मुहम्मदअछी, जिनकी 
अपस्थितिका भी आज यहा अभाव हू, काग्रेसके सभापति थे, और जिस समय 
कांग्रेसकी कार्यसमितिके १५ सदस्योगे ४ सदस्य मुसलमान हैँ । स्त्रिया भी 
हमारी काग्रेसकी सभापति रह चुकी हें -- पहली डॉ० ओनी बेसेट थी और 
दूसरी श्रीमती सरोजिनी नायडू । श्रीमती नावडू आजकल कार्यसमितिकी 
सदस्य भी है, और जिस प्रकार जहा हमारे यहा वर्ग या पथका भेदभाव 
नहीं हैं वहा किसी प्रकारका स्त्री-पुरुप-सेद भी नहीं है। 
काग्रेसने अपने आरम्भसे ही अछ्त कहलानेवालोके आुद्धार-कार्यकों अपने 
हाथोमे के रखा हे । अक समय था जब कि काग्रेस अपने प्रत्येक वापिक 
अधिवेशनके समय अपनी सहयोगी सस्थाकी तरह सामाजिक परिपदका भी 
अधिवेशन किया करती थी, जिसे स्वर्गीय रानठेने अपने अनेक कामोंमे जेक 
काम बना लिया था जौर जिसे ओुन्होने अपनी गक्तिया समपित की थी। 
आप देखेंगे कि अनके नेतृत्वमें सामाजिक परिपदके कार्यक्रमसें जद्धूतोके सुधारके 
कार्यकों ओके खास स्थान दिया गया था। किन्तु सन्‌ १९२० में वाग्रेसने अेक 
वडा कदम आठाया और जस्पृष्यता-निवारणके सवालकों राजनीतिक मचवका 
ओक आधार-स्तम वनाकर राजनीतिक कार्यक्रमका जेक महत्त्वपूर्ण अग बना 


श्र्‌ आर्थिक और औद्योगिक जीवन 


दिया । जिस प्रकार काग्रेस हिन्दू-मुस्लिम-अकताको और जिसलिओे सब 
सम्प्रदायोके पारस्परिक अक्यको स्वराज्य-प्राप्तिके लिओ अनिवार्य समझती थी, 
आअुसी प्रकार पूर्ण स्व॒राज्य-प्राप्तिकि लिमरे अस्पृश्यताके निवारणकों भी वह 
अनिवार्य समझने लरूगी। 


सन्‌ १९२० में काग्रेसनें जो स्थिति ग्रहण की थी, वह आज भी बनी 
हुओ है, और जिस प्रकार काग्रेसनें अपने आरम्भसे ही अपनेको सच्चे अर्थोमि 
राष्ट्रीय सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है। 

अगर यहा अपस्थित महाराजागण मुझे आज्ञा दे तो मैं यह बतलाना 
चाहता हु कि अपने आरम्भमे ही काग्रेसने अुतकी सेवाका कार्य भी आअठा लिया 
था । में जिस कमेटीकों याद दिलाना चाहता हु कि वह व्यक्ति “भारतके 
वृद्ध पितामह ” ही थे, जिन्होंने काइमीर और मैसूरके प्रश्नको हाथमे लेकर 
सफलताको पहुचाया था और में अत्यन्त विनम्रतापूर्वक कहना चाहता हू कि 
ये दोनों राजवश श्री दादाभाओ नौरोजीके और काग्रेसके प्रयत्नोके लिओे 
कम अंणी नहीं हैं । अब तक भी राजाओके घरेलू और आन्तरिक मामलोमें 
हस्तक्षेप न करके काग्रेस अुनकी सेवाका प्रयत्न करती रही है। 

में आशा करता हू कि जिस सक्षिप्त परिचयसे, जिसका दिया जाता मैने 
आवश्यक समझा, यह सव-कमेटी और जो काग्रेसके दावेमे दिलूचस्पी रखते 
है वे यह जान सकेगे कि अुसने जो दावा किया है आअुसकी वह योग्य अधि- 
कारी है। मैं जानता हू कि कभी-कभी वह अपने जिस दावेकों कायम रखनेमे 
असफल भी हुओ है, लेकित में यह कहनेका साहस करता हू कि अगर आप 
काग्रेसका जितिहास देखेगे, तो आपको मालूम होगा कि असफल होनेकी अपेक्षा 
वह सफल ही अधिक हुओ है और समयके साथ अुसकी सफलता लगातार बढती 
गयी है। सबसे अधिक, काग्रेस अपने मूल रूपमे, देशके अक कोनेसे दूसरे कोने 
तक ७,००,००० गावोमे बिखरे हुओ करोडो मूक, अधे-तग्न और भूखे मानवोकी 
प्रतिनिधि है, फिर चाहे ये लछोम ब्रिटिश भारतके नामसे पुकारे जानेवाले 
प्रदेशके हो अथवा भारतीय भारत अर्थात्‌ देशी-राज्योके । जिसलिओे अँसा प्रत्येक 
हित, जो काग्रेसके मतसे रक्षाके योग्य है, भ्िन लाखों मूक लोगोके हितका साधन 
होना चाहिये। आप समय समय पर बिन विभिन्न हितोमे प्रत्यक्ष विरोध 
देखते है। परन्तु यदि वस्तुत कोओ वास्तविक विरोध हो तो मैं काग्रेसकी 
ओरसे बिना किसी सकोचके यह बता देता चाहता हू कि जिन छाखों मूक 
मानवोंके हितकी रक्षाके लिओ काग्रेस प्रत्येक हिंतका बलिदान कर देगी। 
जिसलिओ काग्रेस मूलत ओक किसानोका संगठन है या जैसा कहिये कि वह 
अधिकाधिक वैसी बनती जा रही है। आपको और कदाचित्‌ अिस समितिके 
भारतीय सदस्योकों भी यह जानकर आइचर्य होगा कि काग्रेसने आज अखिल 
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भारतीय चरखा-सघ नामक अपने संगठन द्वारा करीव दो हजार गावोकी 
लूगभग ५० हजार स्त्रियोकोी रोजगारसे लगा रखा है और जिनमे संभवत 
५० प्रतिशत मुसलमान स्त्रिया है। भुनमे हजारो अछूत कहलानेवाली जातियोकी 
भी है। जिस प्रकार हम जिस रचनात्मक कार्यके द्वारा रचनात्मक रीतिसे 
जिन गावोमे प्रवेश कर चुके है और ७,००,००० यावोमे से प्रत्येक गावमें 
अवेश करनेकी कोशिश की जा रही है। यह काम यद्यपि मनुप्यकी गव्तिके 
वाहरका है, फिर भी यदि मनुष्यके प्रयत्त्से हो सकता हो, तो आप 
ओघ्र ही काग्रेसको जिन सब गावोमे फैली हुओ और थुन्हे चरखेका सदेश 
सुनाती हुओ देखेगे। 


काग्रेसकी भाग 


काग्रेसके प्रातिनिधिक स्वरूपकी जिस विशेषताकों समझ लेनेके वाद जब 
में आपको काग्रेसका आदेश पढ़कर सुनाअगा तब आपको आश्चर्य न होगा। 
में आगा करता हू कि यह आपको अरुचिकर नहीं छंग्रेया। आप मान सकते 
है कि काग्रेस अंक जैसा दावा कर रही हे जो बिलकुल असमर्थनीय है। जैसा 
भी वह है, मुझे यहा काग्रेसकी ओरसे असे यथासभव अत्यन्त विनम्नतापूर्वक 
लेकिन यथासभव अधिकसे अधिक दृढतासे पेश करना हे। में यहा अुस दावेकों 
अपनी सम्पूर्ण श्रद्मा तथा गक्तिके साथ प्रतिपादित करनेके लिये आया हू! 
अगर आप मुझे जो कुछ में भानता आ रहा हु अूससे अुलटी वातका विश्वास 
करा सके और बता सके कि यह दावा जिन छाखो मूक लोगोके हितोके 
प्रतिकूल है, तो में अपनी रायमे सनोवत कर लूगा। मेरे मनमे कोओ पूर्वग्रह 
नहीं हैं और आपकी वात सुनने और स्वीकार करनेके लिओे में तैयार हू । 
लेकिन फिर भी मुझे अुस सशोवनको स्वीकार करनेके पुर्वे अपने प्रधानोकी 
सहमति लेना पडेगी, जिससे कि में काग्रेसके प्रतिनिधिके रूपमे जुपयुक्त ढगसे 
काम कर सकू। अब में आपके सामने भुस आदेशको पढ़कर खुनाता हू, 
जिससे आप अुन मर्यादाओकों स्पष्ट रूपमें समझ सके जिन्हें मुझ पर छादा 
गया है। 

यह आदेश भारतीय राष्ट्रीय काग्रेसके कराची अधिवेशनमें स्वीकृत 
अस्तावमे निहित है। प्रस्ताव जिस प्रकार है 


“भारत-सरकार और काग्रेसकी कार्यसमितिके बीच जो अस्थायी 
सधि हुओ है, अुस पर विचार करके काग्रेस अुसका समर्थन करती हें 
और यह स्पष्ट कर देवा चाहती है कि काप्रेसका पूर्ण स्वराज्य प्राप्त 
करनेका अुद्देश्य ज्यो-का-त्यो बना हुआ है । यदि प्रिटिश सरकारके 
प्रतिनिधियोके किसी सम्मेलूनमे काग्रेसके प्रतिनिधियोके जानेके मार्ममें 
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दूसरे प्रकारकी रुकावटे न रह जाये (और काग्रेसके प्रतिनिधि अुस 
सम्मेलनमे शरीक हो), तो काग्रेसके प्रतिनिधि अपने असी अुददेश्यकी 
पूर्तिके लिओ प्रयत्न करेगे --- खासकर जिसलिओ कि हमारे देशको सेना, 
विदेशी मामछो, राष्ट्रीय आय-व्यय तथा आथिक नीतिके सववमें 
अधिकार प्राप्त हो जाये और भारतकी ब्रिटिण सरकारने जो लेन-देन 
किये हैं, अुनकी जाच होकर जिस बातका निपटारा हो जाये कि भारत 
और अआजिग्लैण्ड जिन दोनोमे से कोओ भी जब चाहे तब जेक-दूसरेसे 
अलग हो जाये। काग्रेसके प्रतिनिधियोको जिस वातकी स्वतन्त्रता रहेगी 
कि जिसमे असी घट-बढ करे, जो भारतके हितके लि प्रत्यक्ष रुपसे 
आवश्यक सिद्ध हो।” 


जिस प्रस्तावके प्रकाणमे, मेंने गोलमेज परिषद द्वारा नियुक्त अनेक सव- 
कमेटिया जिन अस्थायी निर्णयो पर पहुची है अुनका यथाशक्ति सावधानी- 
पूर्वक अध्ययन करनेकी कोशिश की है। मैने प्रधानमत्रीके अुस वक्‍तब्यका भी 
सावधानीसे अध्ययत किया है, जिसमे सम्राटकी सरकारकी सुविचारित 
नीति दी गयी है। सभव है कि मेरा खयाल गलत हो, लेकिन जहा तक में 
समझ पाया हू यह दस्तावेज काग्रेसने जो लक्ष्य रखे है और दावे किये हैं 
अन्हे पूरा नहीं करता। यह सही हे कि मुझे जैसे परिवर्तनोको स्वीकार 
करनेकी स्वतत्नता हे जो प्रत्यक्ष रूपसे भारतके हितमें हो, लेकिन वे अिस 
प्रस्तावमे अुल्लिखित वुनियादी सिद्धान्तोसे सगत होने चाहिये। यहा मुझे आस 
पवित्र समझौतेकी गरतोकी याद हो आती है, जो दिल्‍्लीमे भारत-सरकार तथा 
काग्रेसके वीच हुआ था। अुस समझौतेमे काग्रेसने सघके सिद्धान्तको, केखमें 
जिम्मेदार सरकारके सिद्धान्तकों और जिस सिद्धान्तकों भी स्वीकार कर 
लिया है कि भारतके हितोकी दृष्टिसि जहा तक आवश्यक हो सरक्षण जरूर 


होने चाहिये। 
समान भागीदारी 


कल ओंक मुहावरेका अपयोग किया गया था। में आन प्रतिनिधिकों भूल 
रहा हू, छेकिन नुझे अुनका वह मुहावरा वहुत अर्थ॑पूर्ण मालूम हुजा । ओन्होने 
कहा था, “हम केवरू राजनीतिक सविधान नहीं चाहते हैं। ” 4 नहीं जानता 
अन्होने जिस भुक्तिको वही अये दिया था या नहीं जो कि मुझे बेंकदम सूझा, 
परल्तु मैने जीघ्र ही अपने-आपसे कहा, जिस मृहावरेने मुझे केक सुन्दर शब्द- 
प्रयोग दिया है। यह सही है कि काग्रेस और व्यक्तिग में तो कभी भी केवल 
राजनीतिक सविधानसे सन्तुष्ठ नहीं हो सकेगे --- जैसे राजनीतिक सविवानसे, 
जिसे पढनेसे अऔसा छंगे कि वह भारतको वह सब देता हे जिसकी कि राज- 
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नीतिक दुष्टिसे वह अच्छा कर सकता है, लेकिन यवाश्थमे कुछ भी नहीं 
देता। अगर हम पूर्ण स्वराज्यका आग्रह करते है तो अ्ितका कारण हमारी 
अहकार-भावना नहीं हे, अुसका कारण यह नही हैं कि हम दुनियाकों यह 
दिखाना चाहते है कि हमने ब्रविटिय जनतासे सारा सवध तोंड लिया है। 
भ्षिस प्रकारकी कोओ वात नहीं है। जिसके विपरीत आप जिस आदेश 
पायेगे कि कांग्रेस ब्रिटेनके साथ अक भागीदारीका विचार रखती है, काप्रेस 
ब्रिटिग जनतासे सवध रखनेका विचार करती हे, लेकिन वह सवध बैसा होना 
चाहिये जो दो पूरी तरह समानोके वीच रह सकता हो। भेक समय यथा जब मैं 
ब्रिटिय प्रजाजन होने और कहलानेसे गौरव महसूस करता था। कभी बरसोसे 
मैने खुदकों ब्रिटिश प्रजाजन कहना वन्द कर दिया हे मै प्रजाजन कहलानेके 
बजाय यह ज्यादा पसन्द करूगा कि मुझे वागी कहा जाय। अब तो मेरी 
भावाक्षा यह हे कि में साम्राज्यका नहीं वल्कि सभव हो तो राष्ट्र-मडलका 
-“- भागीदारी पर आवारित राष्ट्र-मडरूका --- नागरिक वनू। अगर ओऔशब्वरने 
चाहा ती वह बैक अटू्ट भागीदारी होगी, भेक राष्ट्र द्वारा दूसरे पर 
अूपरसे थोपी हुभी भागीदारी नहीं होगी । अतअओेब आप यहा देखेंगे कि 
काग्रेस चाहती है कि किसी भी पक्षकों जिस सवधका अन्त करने और भागी- 
दारीकों तोडने या अछूग होनेका अधिकार होना चाहिये । जिसलिये यह 
भागीदारी असी होनी चाहिये कि अुससे दोनोका लाभ हो। क्या में कह -- 
मेरा यह कथन प्रस्तुत प्रइनकी दृष्टिसे अप्रासग्रिक हो सकता है, पर मेरे लिखे 
वह अप्रासगिक नहीं हैं--कि जैसा मैने अन्यत्र कहा है, में अच्छी तरहसे 
समझता हू कि आज जिम्मेदार ब्रिटिश राजनीतिन घरेलू मामलझोके सकटको 
दूर करनेके प्रयत्तमे पूरी तरह डूबे हुओ हैं। हम अुनसे जिससे कमकी आज्ञा 
भी नहीं कर सकते और जब में लन्द्की ओर भआ रहा था तभी मुझे यह 
खयाल आया था कि कया हम लोग जो अभी जिस सव-कमेटीमे अपस्थित 
हैं ब्रिटिश मत्रियोके लिझे बाधक नहीं होगे, क्या हमारी स्थिति यहा बुनके 
वीचमे अनुचित हस्तक्षेप करनेवाछोकी जैसी न होगी ? तो भी मैंने अपने- 
आपसे कहा, यह सभव है कि हमारी स्थिति अनुचित हस्तक्षेप करनेवालोकी 
जैसी न हों, यह भी सभव है कि ब्रिटिश मत्री खुद गोलमेज परिपदकी 
कार्रवाजीको अपने घरेलू मामलोके लिओ प्राथमिक महत्त्वकी समझे ॥ हा, 
भारतको तलवारके जोरसे दवाकर रखा जा सकता हे। लेकिन ग्रेट व्देनकी 
[द्विके लिओ, ग्रेट ब्रिटेनकी आथिक आजादीके लिले ज्यादा लामदारक 
या होगा गुलाम परन्तु वागी भारत या जैसा भारत जो ब्रिटेनका सम्मानित 
भागीदार होगा और जो ब्रिटेनके साथ बुसके दुख वढावेगा और शसकी 
विपत्तिके समयमे भी हिस्सा लेगा ? 
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मेरा सपना 


हा, और आवश्यकता होने पर, परन्तु अपनी जिच्छासे, जो ब्रिटेनके साथ 
कधेसे कथा लगाकर लडेगा भी --किसी भी जाति या व्यक्तिके शोपणके 
लिओ नही, वल्कि सारी दुनियाकी भलराओके लिजे ! यदि मैं अपने देशके लिजे 
आजादीकी मागर करता हु, तो आप विश्वास कीजिये कि मै यह आजादी 
जिसलिओ नही चाहता कि मेरा बडा देश, जिसकी आबादी सम्पूर्ण मानव- 
जातिका पाचवा हिस्सा है, दुतियाकी किसी भी दूसरी जातिका या किसी भी 
व्यक्तिका शोपण करे। आप विश्वास कीजिये कि में अपनी जक्तिभर अपने 
देशको असा अनर्थ नहीं करने दूगा। यदि मैं अपने देशके लिझे आजादी चाहता 
हु, तो मुझे यह मानना ही चाहिये कि प्रत्येक दूसरी सबल या निर्वलू 
जातिको अुस आजादीका वैसा ही अधिकार है । यदि में जैसा नही मानता 
हु और अँसी जिच्छा नही करता हू, तो अुसका यह अर्थे है कि मैं इस आजादीका 
पात्र नही हु। और जिसीलिओ मैने आपके सुन्दर दीपके तट पर पहुचने पर 
अपने-आपसे कहा कि सयोगवश ब्रिटिश मत्रियोकों यह महसूस कराना मेरे 
लिओ सभव होगा कि भारत ओक मूल्यवान भागीदारके रूपमें --- जिसे आप 
ताकतके जोरसे नही बल्कि प्रेमरूपी रेशमकी डोरीसे अपने साथ बाध कर 
रखेगे --- आपका ज्यादा सच्चा सहायक सिद्ध होगा। जैसा भारत णजिम्लेण्डके 
महज जभेक सालके वजटकों ही नहीं, कभी सालोके वजटकों सतुलित करनेमे 
सहायक सिद्ध होगा। ये दो राष्ट्र मिलकर क्या नहीं कर सकते ” आपका 
राष्ट्र सख्यामे छोटा है, पर वह बहादुर हे । अुसका वहादुरीका जितिहास 
शायद बेमिसाल है। वह गुलामीकी प्रथाके खिलाफ लडा है और असने असख्य 
बार कमजोरोकी रक्षा करनेका दावा किया है। दूसरी ओर हमारा राष्ट्र अत्यन्त 
प्राचीन और विशाल है । अुसकी जनसख्या करोडो तक पहुचती है। अुसका अतीत 
अतिशय अज्ज्वल है। जिस समय वह दो भहान सस्क्ृतियोका -- मुस्लिम 
और हिन्दू सस्कृतिका प्रतिनिधित्व करता है। अुसमे रहनेवाले ओसाभियोकी 
सरया भी कुछ कम नहीं हे। जिसके सिवा अनेक गुणोसे सम्पन्न दुनियाकी 
सारीकी सारी पारसी जाति भी वहा वसी हुओ है। अुसकी सख्या बहुत कम है, 
लेकिन दानशीलूता और व्यापारिक साहसके गृणोमें यह जाति वेजोड है, 
अग्नगण्य तो निश्चय ही है। भारतमे ये सारी सस्क्ृतिया अेकत्र हुओ है और यदि 
यहा प्रतिनिवियोके रूपमे आये हुओ हिल्‍्दुओ और मुसलमानोकों औश्वर असी 
सही प्रेरणा दे कि वे आपसमे मिल जाये और दोनोके लिओ सम्मान्य किसी 
समझौते पर पहुच जाये, तो फिर ये दोनो राप्ट्र मिलकर क्‍या नहीं कर सकते ? 
मैं अपने-आपसे और आप लोगोसे पूछता हू कि भारत स्वतत्र हो, ग्रेट ब्रिटेन 
जितना ही स्वतत्र हो, तो जिन दोनों राष्ट्रोके बीचमे होनेवाली सम्मानपूर्ण 
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भागीदारी क्या जिस महान राष्ट्रकी घरकी स्थितिकी दृष्टिसि भी परस्पर 
लाभदायी नहीं होगी” और जिसलिओ यह स्वप्निल आशा छेकर हो में 
यहा आया हू और अभी भी में जिस सपनेको पाल रहा हू। 

आितना कहकर भायद मैने मुझे जो-कुछ कहना अआहिये था वह सब 
कह दिया हैं। वाकी सव आप खुद पूरा कर छेंगे। में मानता हू कि आप 
मुझसे असी आशा नहीं रखेंगे कि में जिस सिलसिलेसे आपको हर चीजका 
पूरा ब्यौरा दू और यह बताबू कि सेना पर नियन्त्रणसे और विदेणी 
मामलों पर तथा वित्तीय, राजस्व-सम्बन्धी और आधिक नीति पर या 
वित्तीय लेन-देन पर नियन्त्रणसे मेरा क्या अर्थ है। वित्तीय लेन-देनके मामलोका 
अल्लेस करते हओ कल ओक मित्रने जन्हें पवित्र और परिवर्तनके परे कहा 
था। में असा नहीं मानता। यदि नये आलनेवाले और पुराने जानेबाले 
भागीदारोके वीचमें हिसाव हो, तो आनके किये हुजे लेन-देनकी जाच की 
जाती है और असमे आवश्यकतानसार घट-वढ भी की जाती है। जिसलिणे 
अगर काग्रेस ग्ह कहती है कि राष्ट्र जो वोन्न स्वीकार कर रहा हे 
असमे से कितना असे अठाना चाहिये और कितना अुसे नहीं अठाना चाहिये, 
जितना जानने-समझनेका अुसे अधिकार हे तो वह कोजी अपराध नहीं 
करती | जिस हिसाव और जाचकी माग केवल भारतके ही हितमे नहीं, 
दोनो देशोके हितमे की जा रही हें। मुझे निशचय हूं कि ब्रिटिंग जनता 
भारत पर अँसा कोओ भी वोन नहीं छादना चाहती, जो कि जुसे न्‍्यायकी 
दृष्टिसि आुठाना नहीं चाहिये। और में यहा काग्रेसकी ओरने यह घोषणा 
करता ह कि काग्रेस अँसे अंक भी अृणका त्याग करनेका विचार भी नहीं 
करेगी, जो अुसे न्‍्यायकी दृष्टिसे चुकाना ही चाहिये। यदि हमें जैसे 
सम्मान्य राष्ट्रके रूपमें रहना है जिसकी सारी दुनियामे साख हो, तो हम 
अपने न्याय्य कर्जकी पाओ-पाओी, जरूरत हो तो अपने रकक्‍तसे भी, भरेगे णौर 
चुकायेगे । 

मुझे लगता हे कि जिस आदेशकी धाराओको जिससे ज्यादा समझानेकी 
और काग्रेसके लोग अुनका जो अर्य करते है अृस अर्यका आपके समक्ष 
और अधिक पृथक्करण करनेकी कोओ जरूरत नहीं हैं। अगर जीव्वरकी 
असी भिच्छा होगी कि में जिन चर्चाओोमें भाग लेता रहू, तो आगे जिन 
चर्चाओंके दरमियान में जिन वाराओके आश्ययकों सविस्तार समझायूगा। 
आगे थ्षिन चर्चाओके दरमियान मुझे सरक्षणों ( $०व्िट्टण्या65 ) के वारेमें 
जो कुछ कहना हे वह भी कहूगा । किन्तु, चान्सलर महोदय, मेरा सबाल 
है कि आपकी मेहरवानीसे अिस समाका समय लेकर किचितू विस्ताएे 
साथ मैने जो कुछ कहा हें वह फिलहाल काफी है। जिस सभाका बितना 
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ज्यादा समय लेनेका मेरा कोओ विचार नहीं था, लेकिन मुझे लगा कि 
यदि जिस अवसर पर भी मैने अपनी प्रिय आकाक्षा अपने हृदयकी सारी 
भावना अुडेलकर आपके सामने नही रखी, तो मै आस मामलेके प्रति न्याय नहीं 
करूगा जिसे आपको, जिस अप-समितिको और ब्रिटिश राष्ट्रको -- जिसके 
कि हम भारतीय प्रतिनिधि जिस समय मेहमान है -- समझानेके लिथे मैं 
यहा जाया हु। मेरी बडी जिच्छा है कि जब मैं यहासे जाओ तो यह 
विश्वास लेकर जाअ कि ग्रेट ब्रिटेन और भारतके बीच सम्मातास्पद और 
समानतामूलक भागीदारीका सम्बन्ध वननेवाला है। 

अन्तमे में यह कहूगा कि जितने दिन मैं आप लोगोके बीचमे हू, सदैव 
में यह प्रार्थेना करता रहुगा कि भगवान अपर्युक्त शुभ परिणाम लाये। जिससे 
अधिक तो मैं क्या कहू ? चान्सलर महोदय, में छयभग ४५ मिनट ले चुका हु, 
फिर भी आपने मुझे बीचमे टोका नहीं। जिस तरह आपने मेरे प्रति जो 
मेहरवानी दिखाओ है, अुसके लिओे में आपको धन्यवाद देता हू। में जिस 
अदारताका अधिकारी नहीं था। जिसलिओ आपको फिर ओक बार धन्यवाद 


देता हु। 
स्पीचेज ओण्ड राभिटिग्ज ऑफ महात्मा गाधी (चौथा सस्करण ), जी० भे० 
नटेसन ओण्ड क०, पृ० ७८७। 


प्‌ 
मेरे सपनोंकी आजादी 


दोस्तोने वार-बार मुझ पर जोर डाला है कि मैं यह बताओ कि आजादी 
क्या हैं? बातके दोहराये जानेका डर होते हुओ भी मुझे कहता चाहिये कि 
मेरे सपनोकी आजादीका अर्थ तो “रामराज्य” यात्री दुनियामें औश्वरका 
राज्य है। स्वगेमे यह राज्य कैसा होगा सो में नहीं जाचता। बहुत दूरकी 
चीज जाननेकी मुझे जिच्छा भी नहीं है। अगर वर्तमान मनको काफी अच्छा 
लगता हो, तो भविष्य अुससे बहुत अलग नहीं हो सकता। 

अिसलिओ राजनीतिक, आर्थिक और नैतिक तीनो तरहकी आजादी ही 
सच्ची अजादी है। 

/ राजनीतिक ' आजादीका मतलब ही यह है कि देश प्र ब्रिटिय 
फौजोकी किसी भी प्रकारकी कोओ हुकूमत न रहे। 

“आथिक ” आजादीका मतलब क्निटिश पूजीपतियो और ब्रिटिश पूजीके 
साथ ही आनके प्रतिरूप हिन्दुस्तानी पूजीपतियों और आुनकी पूजीसे पूरी 
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ह.। 


तरह छुटकारा पाना है| दूसरे बब्दोमे, छोटेसे छोटे आब्मीको भी यह 
महसूस होना चाहिये कि वह बडेसे वड़े आदमीके वराबर हें । यह तभी 
हो सकता हे जब पूजीपति अपनी कुशछूता और अपनी पूजी्में छोटेसे छोटे 
ओऔर गरीवसे गरीवकों अपना हिस्सेदार बना ले। 

' नैतिक ” आजादीका मतलूव देशकी रक्षाके लिम्रे रखी हुओ हथियार- 
बन्द फौजोसे छुटकारा पाना हे। रामराज्यकी मेरी कल्पनामें ब्रिटिंग फौजी 
हुकूमतकी जगह राष्ट्रीय फौजी हुकूमतकों बैठा देनेकी कोओ गुजाओिग नही 
है । जिस देशमे फोजी हुकूमत होती है, फिर वह फौज देशकी अपनी ही 
क्यो न हो, वह देश नैतिक दृष्टिसे कभी आजाद नहीं हो सकता और 
लजिसलिओ अुसके सबसे कमजोर कहे जानेवाले नागरिक कभी पूरी तरहसे 
नैतिक अन्नति नहीं कर सकते। 

यद्यपि यह दावा किया जाता है कि श्री च्चिलने ब्रिटेनके लिज्रे लडाबी 
जीती हे, तो भी ओेक सच्चे अहिसावादी युधारकके दृष्टिकोणसे अन्होने 
ओवर्डनके अपने भापणमे वृद्धिमत्ताकी वाते कही हूँ। किसी हृथियारोसे लैस 
सिपाहीकी तरह ही श्री चचिछू भी जानते हैं कि हमारे जमानेकी पिछली दोनो 
लडाभियोसे कितनी तवाही और वरवादी हुओ हे । अखवारोमे अुनके भाषणका 
जो सार छपा है भुसे में जिसी अकमे दूसरी जगह दे रहा हू । अनके भाषणसे 
निराणावादकी जो गूज आअुठती है, भुसके खिलाफ मुझे जनताकों सावधान 
कर देना चाहिये । अगर मनुष्य-समाज लडाभीसे मुह मोड ले तो अुसका 
कुछ भी नुकसान नहीं होगा । लोगोंने आखिरी वूद तक अपना जो खून 
वहाया है वह वेकार गया नहीं कहां जायगा, अगर अुससे हम यह सीख 
लेते हें कि अच्छा या बुरा कैसा भी कारण क्‍यों न हो, हमें दूसरोका 
खून लेनेके बजाय खुद अपना ही खून खुशीसे देना चाहिये। 

अगर ब्रिटिश मत्रियोका मिशन हिन्दुस्तानकों स्वराज्य दें देता है, तो 
हिन्दुस्तानकों यह तय करना पडेगा कि ओक फौजी राष्ट्र बननेकी कोशियम्में 
बह, कमसे कम कुछ सालोके लिखें, दुनियामें पाचवे दरजेकी ताकत बना रहना 
चाहेंगा और जिस तरह अपर जिस निराघाबादका जिक्र हुला है असके 
जवाबर्म वह दुनियाकों आय्ञाका कोओ संदेश नहीं देगा, या अपनी जअहिसाको 
और भी सवारकर वह अपनेको दुनियाका असा सवसे पहला राष्ट्र बननेके 
लायक मसावित करेंगा, जो बडी मुश्किलोसे प्राप्त की हुओ अपनी आजादीका 
अपयोग दुनियाके सिरसे अुस बोझको अतारनेमें करेगा, जो ऊडाभीमे प्राप्त की 
गओ_ विजयके वावजूद असे पीस रहा है। 


हरिजनसेवक, ५-५--४६, पृ० ११६ 
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श्री चचिलके भाषणका अखबारी साराश 


दुनियाकी हालत आज बहुत नाजुक है। वह नफरतसे भरी पडी है। 
मानव-परिवारकी वडी-बडी शाखाओं --जीती हुओ या हारी हुओ, निर्दोप या 
गुनहगार --- आज घबराहट, दुख और तवाहीमे डूबी पडी है। हमारे जीवनमे 
दो भयानक छडाजियोने मातव-हृदयकों असकी भव्यता और सम्यतासे अछूग 
कर दिया है। 

जिसको १९वीं सदी 'ओसाओ सम्यता” कहती है, असे अपार हानि 
पहुची है। क्योकि सव बडी-बडी कौमे जैसे तनावोमें से गुजर रही है कि 
अनकी भावतनायें कुन्द हो गओ है और सामाजिक व्यवहारके सुन्दर ढग 
तबाह हो गये है। 

सिर्फ विज्ञान घातक युद्धकी जबरदस्त हवाओकी मार खाता हुआ आगे 
वढा है। जिसने आदमियोके हाथमे सहारके जैसे साधन दिये हैँ, जो मनुप्य द्वारा 
सामान्य ज्ञान या सद्गुणमे की हुओ अुन्नतिसे कही ज्यादा शक्तिशाली है। 

ओक असी दुनियामे जहा कि पहले जरूरतसे ज्यादा खुराककी आअुपज 
समय-समय पर ओक समस्या वन जाती थी, आज कओ देशोके छोगो पर 
अकालने अपना सूखा और डरावना पजा फैला दिया है और खुराककी कमी 
सो सभी देशोमे पैदा कर दी है। 

मनुष्य-जातिकी आत्मिक शक्तियोकों भुन सब तकलीफोने खतम कर 
दिया है, जिनमे से वह गृजर चुकी हे और आज भी गृजर रही है। सिर्फ 
खूरेजीने ही हमें कमजोर और निर्वल नहीं बनाया है। 

मानवजज्ररणाके मूल स्रोत फिलहाल तो सूख चुके है। मानव-जातिको 
अैसा समय मिलना ही चाहिये, जिसमे वह अपनी पुरानी शक्तिया फिरसे 
आप्त कर सके । अपनी आजकी हाठछतमे मनुप्य-जाति नये आघात और/ 
नओ लडाजिया विलकुल बरदाइत नहीं कर सकती। नहीं तो वह क्ल्जु्ल 
शुरूकी और भद्दी दशामें पहुच जायगी। 

फिर भी हम नहीं जानते कि जो घृणा और अनिर्चितताकी भावनाये 
आज सब देशोमे फैली हुआ है, वे अब कसौटियोसे अधिक कडी कसौटिया 
हमारे सामने पेश नहीं करेगी, जिनमें से अत्यन्त कंप्टसे निकल कर हम 
वाल-वाल बचे है। 

बहुतसे मुल्कोमें, जहा कि सवका संगठित और मिला-जुला प्रयत्त भी 
पूरा नहीं पडता, पाट्योके झगडे. और आपसी फूटको भडकाया जाता है और 
कठपुतलियो-जैसे मतान्ध छोगोको खडा किया जाता है, जो अपनी विरोधी 
विचारवाराओको चिल्ला चिल्लाकर ओेक-दूसरें पर थोपनेका प्रयत्न करते हूँ । 
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फिर भी हर मुल्कके आम लोग अपनी दयालुताकों, बहादुरीको और 
अपने साथियोकी सेवाकी भावनाकों प्रकट करते है। लेकिन पा्टिया, सस्थाओं 
और सिद्धान्त अुनको अओक-दूसरेके खिलाफ बिना कारण और वेदर्दसि मिस 
तरह भिडा रहे है, जैसे विलकुल निरकुश राजाओ और वादगाहोके जमानेमे 
वे भिडाये जाते थे। 
हरिजनसेवक, ५-५-४६, पृ० ११६ 


दि 
हिन्दुस्तावकी आजादीकी मेरी कल्पना 


प्र० --- आपने १५ जुलाओके “हरिजन 'मे सच्चा खतरा” नामके 
लेखमे कहा है कि आम तौर पर काग्रेसवाले जानते ही नहीं है कि थुन्हे किस 
किस्मकी आजादी चाहिये। क्‍या आप अपनी कल्पनाके आजाद हिन्दुस्तानका 
व्यापक चित्र देंगे ? 

अ० --- हिन्दुस्तानकी आजादीके बारेमे अपने विचार भें समय-समय पर 
वता चुका हू। मगर चूंकि यह सवाल कुछ सिलसिलेवार पूछे गये सवालोमे 
से भ्षेक है, जिसलिओ कही गओऔ वातोको दोहराकर भी जिसका जवाब 
देना बेहतर होगा। 

हिन्दुस्तानकी आजादीसे मतलब हे, सारे हिन्दुस्तानकी आजादी। जुसमे 
हिन्दुस्तानकी रियासते भी आ जाती हूँ और दूसरी विदेशी हुकूमते भी। 
आअुदाहरणके लिओ, फ्रासीसी और पुरतंगाली हुकूमते | में समझता हु कि ये परदेशी 
हुकूमते तो ब्रिटेनकी सरकारके सहारे ही यहा निभ रही हैं। आजादीका अर्थ 
हिन्दुस्तानके आम लछोगोकी आजादी होता चाहिये, अुन पर आज हुकूमत 
करनेवालोकी आजादी नहीं। हाकिम आज जिन्हें अपने पाव-तले रौद रहे हे, 
आजाद हिन्दुस्तानमें अन्हीं छोगोकी मेहरवानी पर हाकिमोको रहना होगा। 
अन्हे लोगोके सेवक वनना होगा और अुनकी मरजीके मुताविक काम करना 
होगा । 

आजादी नीचेसे शुरू होनी चाहिये। हरअेक ग्रावमे जमहूरी सल्तनत 
या पचायत राज होगा। आसके पास पुरी सत्ता और ताकत होगी। जिसका: 
मतलब यह हे कि हरओेक गावकों जपने पाल पर खडा होना होगा --- अपनी 
जरूरते खुद पूरी कर लेनी होगी, ताकि बह अपना सारा कारोबार र 
चला सके। यहा तक कि वह सारी दुनियाके खिलाफ अपनी हिफाजत सूद 
कर सके । असे तालीम देकर जिस हद तक तैयार करना होगा कि वह 
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श्री चचिलके भाषणका अखबारी साराश 
दुनियाकी हालत आज नहुत नाजुक है। वह नफरतसे भरी पड़ी है । 


मानव-परिवारकी वडी-बडी शाखाओं -.. जीती हुओ या हारी हुओ, निर्दोप या 
भुनहगार --- आज घबराहट, दु ख और तवाहीमे डूबी पडी है। हमारे जीवतमे 
दो भयानक लडाजियोने भानव-हृदयको अुसकी भव्यता और सम्यतासे अलछूग 
कर दिया है। 

जिसको १९ वी सदी “ओसाओ सभ्यता ' कहती है, असे अपार हानि 
पहुची है। क्योकि सब बडी-बडी कौमे बैसे तनावोमे से गुजर रही है कि 
अनकी भावनाये कुन्द हो गओऔ है और सामाजिक व्यवहारके सुन्दर ढग 
तबाह हो गये है। 

सिर्फ विज्ञान घातक युद्धकी जबरदस्त हवाओकी मार खाता हुआ आगे 
वढा है। जिसने आदमियोके हाथमे सहारके जैसे साधन दिये है, जो मनुष्य द्वारा 
लायात्य ज्ञान या सदगुणमे की हुओ अन्नतिसे कही ज्यादा शक्तिशाली हूँ 

अक असी दुनियामे जहा कि पहले जरूरतसे ज्यादा खुराककी अपज 
समय-समय पर ओके समस्या वन जाती थी, आज कओऔ देशोके छोगो पर 
अकालने अपना सूखा और डरावना पजा फैला दिया है और खुराककी कमी 
तो सभी देशोमे पैदा कर दी है। 

मनुष्य-जातिकी आत्मिक झक्तियोकों जुन सब तकलीफोने खतम कर 
दिया है, जिनमे से वह गुजर चुकी हे और आज भी गुजर रही है। सिर्फ 
खूरेजीने ही हमे कमजोर और निर्वल नही बनाया है। 

मानव-ओ्रेरणाके मूल स्रोत फिलहाल तो सूख चुके है। मानव-जातिको 
जैसा समय मिलना ही चाहिये, जिसमे वह अपनी पुरानी शक्तिया फिरसे 
प्राप्त कर सके । अपनी आजकी हालतमे भनुष्य-जाति नये आधघात्त और; 
नओी लडाजिया बिलकुल बरदाइत नहीं कर सकती। नहीं तो वह विलकुछ 
शुरूकी और भद्दी दक्षामें पहुच जायगी। 

फिर भी हम नहीं जानते कि जो घृणा और अनिश्चितताकी भावनाये 
आज सब देशोमे फैली हुओ है, वे अुन कसौटियोसे अधिक कडी कसौटिया 
हमारे सामने पेश नहीं करेगी, जिनमें से अत्यन्त कप्टसे निकल कर हम 
वाल-बाल बचे हैँ । 

वहुतसे मुल्कोमे, जहा कि सबका सगठित और मिला-जुला प्रयत्न भी 
पूरा नही पडता, पाटियोके झगडे. और आपसी फूटको भडकाया जाता है और 
कठपुतलियो-जैसे मतान्ध लोगोकों खडा किया जाता है, जो अपनी विरोची 
विचारधाराओको चिल्ला चिल्लाकर अेक-दूसरे पर थोपनेका प्रयत्न करते हेँ। 
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तरह बनाना या पाना मुमकिन नहीं है, तो भी जिस सही तसवीरकों पाना 
या जिस तक पहुचना हिन्दुस्तानकी जिन्दगीका मकसद होना चाहिये। जिस 
चीजकों हम चाहते हैँ अुसकी सही-सही तसवीर हमारे सामने होनी चाहिये । 
तभी हम अुससे मिलती-जुलती कोओ चीज पानेकी आम्मीद रख सकते हैं। 
अगर हिन्दुस्तानके हरभेक गावमें कभी पचायती राज कायम हुआ, तो मैं 
अपनी जिस तसवीरकी सचाओजी सावित कर सकूगा, जिसमें सबसे पहला 
और सबसे आखिरी दोनों वरावर होगे या यो कहिये कि न कोओ पहला 
होगा, न आखिरी। 

जिस तसवीरमे हरेक धर्मकी अपनी पूरी और वरावरीकी जगह 
होगी। हम सब भेक ही आलीशान पेटके पत्ते है। जिस पेडकी जड हिलायी 
नहीं जा सकती, क्योकि वह पाताल तक पहुची हुओ है । जवरदस्तसे 
जबरदस्त आधी भी अुसे हिला नहीं सकती। 

जिस तसवीरमे आन मंजगीनोके लिझओे कोओ जगह न होगी, जो 
जिन्सानकी मेहनतकी जगह लेकर चन्द लोगोके हाथोमे सारी ताकत जिकट्‌ठी 
कर देती हैँ । सुधरे हुओ लोगोकी दुनियामे मेहनतकी अपनी अनोसी जगह 
है। असमे भैसी मशीनोकी गुजाजिश होगी, जो हर आदमीको आुसके काममें 
मदद पहुचाये। लेकिन मुझे कबूल करना चाहिये कि मैने कभी वैठकर यह 
सोचा नहीं कि जिस तरहकी मण्गीन कैसी हो सकती है। सिलाओकी सिंगर 
मगीनका खयाल मुझे आया था। लेकिन आुसका जिक्र भी मैने यो ही कर 
दिया था । अपनी जिस तसवीरको पूर्ण बनानेके लिओ्रे मुझे अुसकी जरूरत 
नही । 
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अगर हम पचायत राज चाहते हूँ, तो छोटेसे छोटा हिन्दुस्तानी बडेसे 
बडे हिन्दुस्तानीके वराबर ही हिन्दुस्तानका राजा है। जिसके लिजे अुसे 
गुद्ध होना चाहियें। न हो तो अुसे जैसा वनना चाहिये। जैसा वह बुद्ध हो 
वैसा ही समझदार भी हो। जिससे वह जातिभेंद, वर्णभेदको नहीं मानेगा। 
सबको अपने समान समझेगा। दूसरोको अपने प्रेमपाणमे वाधेगा। अुसके छिगे 
को अछत नही होगा। अुर्सी तरह मजदूर और महाजन दोनो अुसके लिझे 
बरावर होगे। जिससे वह करोड़ो मजदूरोकी तरह पसीनेकी रोटी कमायेगा 
ओर कलम तथा कुदालीकों अेकसा समझेगा। जिस बुम अवसरको तजदीक 
लानेके लिये वह खुद भगी वन जायेगा। वह समझदार होगा, जिसलियशे 
अफीम या गराबको छुओगा ही क्यों ? स्वभावसे ही वह स्वदेशी-ब्न॒त्तका पालन 
करेगा अपनी पत्नीकों छोडकर वह सभी स्त्रियोको अम्नके मुताबिक अपनी 
मा, वहन या लडकी मानेंगा | किसी पर बुरी नजर नहीं डालेगा। मनमे भी 
दूसरी भावना नही रखेगा। जो हक अुसका है वही अपनी स्व्रीका समझेगा। 
समय आते पर खुद मरेगा, दूसरेकी कभी नहीं मारेगा। और वहादुर जैसा 
होगा कि सिक्‍्खोके गुशओकी तरह अकेला सवा लाखके सामने अडा रहेगा 
और ओक कदम भी पीछे नहीं हटेगा। जैसा हिन्दुस्तानी यह नहीं प्रछेगा कि 
आजकी परिस्थितियों अूसका क्या कर्तव्य है। 
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प्र० -- हिन्दुस्तानमे किसी भी क्षण जो परिस्थिति पद्ा हो सकती हैं, 
असको ध्यानमे रखकर क्या आप ग्राम-स्वराज्य-समितिकी कोओ जैसी रूपरेसा 
पेश करेंगे, जो देबके गावोमे किसी अूपरी सत्ता या सस्थाके अभावमे, और 
अुस पर किसी तरहका कोओ आधार न रखते हुओ भी, अपना काम कर 
सके ? खास तौर पर आप जैसा क्‍या प्रवन्ध करेंगे कि जिससे समितिको 
गावफा पूरा-पूरा प्रतिनिवित्व प्राप्त रहे और वह निष्पक्ष भावसे क्षमता व 
कुशलतापुर्वक, किसीकी राजी-ताराजीकी परवाह किये बिना, अपना काम कर 
सके ? अुसके अविकार-सक्षेत्रकी क्या मर्यादा होगी और आुसके आदेशोका पालन 
करानेके लिओे कौनसा तत्र काम करेगा ? और, वह कौनसा तरीका होगा, 
जिससे समूची समिति या अुसके व्यक्तिगत सदस्य अपनी घूसखोरी, अक्षमता 
अथवा दूसरी अयोग्यताके कारण हटाये जा सकेंगे ? 

आ्‌० ---ग्राम-स्वराज्यकी मेरी कल्पना यह हे कि वह ओेक अँसा पूर्ण 
प्रजातत्र होगा, जो अपनी अहम जरूरतोके लिओ अपने पडोसियो पर भी निर्भर 
नही करेगा, और फिर भी वहुतेरी दूसरी जरूरतोके लिये --- जिनमें दूनरोका 
सहयोंग अनिवार्य होगा --- वह परस्पर सहयोगसे काम लेगा । जिस तरह हरअेक 
गावका पहला काम यह होगा कि वह अपनी जरूरतका तमाम अनाज और 
कपडेके लिझे पूरी कपास खुद पैदा कर ले। अुसके पास जितनी फागिल 
जमीन होनी चाहिये, जिसमे ढोर चर सके और गावके वडो व बच्चोके लिये 
मन-वहुलावके साधन और खेलकूदके मैदान वर्गराका वन्दोवस्त हो सके। जिसके 
वाद भी जमीन वचे, तो आसमे वह असी भुपयोगी फसले वोयेगा, जिन्हें 
वेचकर वह आर्थिक लाभ अठा सके, यो वह गाजा, तम्बाकू, अफीम वगराकी 
खेतीस बचेगा। हरओक गावमें गावकी अपनी ओक नाटकशाला, पाठशाला और 
सभा-भवन रहेगा । पानीके लिझे अुसका अपना अिन्तजाम होगा --- वाटरवक्से 
होगे --- जिससे गावके सभी लोगोकों शुद्ध पानी मिला करेगा। कुओ णौर 
तालावों पर गावका पूरा नियत्रण रखकर यह काम किया जा सकता है। 
बुनियादी तालीमके आखिरी दरजे तक शिक्षा सबके लिजे लाजिमी होगी। 
जहा तक हो सकेगा, गावके सारे काम सहयोगके जआपार पर किये जायगे। 
जात-पात और क्रमाग्रत अस्पृष्यताके जैसे मेद आज हमारे समाजमे पाये 
जाते है, वैसे भिस ग्राम-समाजमे बिलकुल न रहेगे। सत्यात्रह और असहयोगके 
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आस्त्रके साथ अहिंसाकी सत्ता ही ग्रामीण समाजका शासन-बल होगी। गावकी 
रक्षाके लिझे ग्राम-सैनिकोका अेक अैसा दल रहेगा, जिसे लाजिमी तौर पर 
वारी-वारीसे गावके चौंकी-पहरेका काम करना होगा। जिसके लिजे गावमे 
जैसे लोगोका रजिस्टर रखा जायगा। गावका शासन चलानेके लिमे हर साल 
गावके पाच आदमियोकी ओक पचायत चुनी जायगी | जिसके लिओ नियमानुसार 
ओअक खास निर्धारित योग्यतावाले गावके वालिग स्त्री-पुर्पोको अधिकार होगा 
कि वे अपने पच चुन ले। जिन पचायतोको सब प्रकारकी आवश्यक 
सत्ता और अधिकार रहेगे। चूकि जिस ग्राम-स्वराज्यमे आजके प्रचलित 
अर्थोमे सजा या दडका कोओ रिवाज नहीं रहेगा, जिसलिओे यह पचायत 
अपने ओक सालके कार्यकालमे स्वय ही धारासभा, न्यायसभा और कारोबारी 
सभाका सारा काम सयुक्‍त रूपसे करेगी। आज भी अगर कोओ गाव चाहे तो 
अपने यहा जिस तरहका प्रजातत्र कायम कर सकता है। अुसके जिस काममें 
मौजूदा सरकार भी ज्यादा दस्तदाजी नहीं करेगी। क्योकि अुसका गावसे जो 
भी कारगर सबंध है, वह सिर्फ मालगुजारी वसूल करने तक ही सीमित हे। 
यहा मैने जिस बातका विचार नहीं किया है कि जिस तरहके गावका अपने 
पास-पडोसके गावोके साथ या केन्द्रीय सरकारके साथ, अगर बैसी कोओ सरकार 
हुओ तो, क्या सम्वन्ध रहेगा। मेरा हेतु तो ग्राम-शासनकी भेक रूपरेखा पेश 
करनेका ही है। जिस ग्राम-शासनमे व्यक्तिगत स्वतत्रता पर आधार रखनेवाला 
संपूर्ण प्रजातन काम करेगा। व्यक्ति ही अपनी जिस सरकारका निर्माता 
भी होगा। अुसकी सरकार और वह दोनों अहिसाके मनियमके वश होकर 
चलेगे | अपने गावके साथ वह सारी दुनियाकी शक्तिका मुकाबछा कर सकेगा, 
क्योक्ति हरभेक देहातीके जीवनका सबसे बडा नियम यह होगा कि वह 
अपनी और अपने गावकी अिज्जतकी रक्षाके लिये मर मिटे। 


भिन पक्तियोको लिखते हुओ मेरे मनमे जो सवाल आठ रहा है, वही 
सवार सभव हे कि पाठक भी मुझे पूछे | सवार यह हे कि अपनी जिस तसवीरके 
अनुसार मैं सेवाग्रामको अैसा ही रूप क्यों नहीं दे पाया हू ” मेरा जवाब 
यह है कि में कोशिश कर रहा हु। में सफलताके घुधले-से चिह्त देख रहा 
लेकिन मै प्रत्यक्षमे कुछ भी नहीं दिखा सकता। किन्तु जो चित्र यहा 
अपस्थित किया गया हे, अपनें-आपमे असभव जैसी कोओ चीज असमे नहीं हें । 
जैसे गावकों तैयार करनेमे ओक आदमीकी पूरी जिन्दगी भी खतम हो सकती 
हे। यच्चे प्रजातत्रका ओर ग्राम-जीवनका कोओ भी प्रेमी अेक गावको लेकर 
बैठ सकता है और असीको अपनी सारी दुनिया मानकर अुसके काममे 
मणगल रह सकता है। निश्चय ही अुसे जिसका अच्छा फल मिलेगा। 
वह गावमे बैठते ही जेक साथ गावके भगी, कतवैयें, चौकीदार, वैद्य और 


हिन्द सचसुच कैसे आजाद होगा? २७ 


शिक्षकका काम शुरू कर देगा। अगर ग्रावका कोओ आदमी आुसके पास 
न फटके, तो भी वह सनन्‍्तोपके साथ अपने सफाओ और कताजीके काममें 
जुटा रहेगा। 


हरिजनसेवक, २--८-/४२, पृ० २४३-४४ 


९ 
हिन्द सचसूच कंसे आजाद होगा? 


[नीचेके दोनों अुद्धश्ण हिन्द स्वराज्य से लिये गये है। पाठकके 
सिस प्रश्न पर कि सम्पादक (ग्रावीणी) हिन्दुस्तानको आजाद करनेके लिओ 
क्या सुझाते है, यह निम्नलिखित वार्ताछाप सम्पादक और पाठकके बीच 
हुआ था। | 

१ 

पाठक सुधारके वारेमे आपके विचार में समझ गया । आपने जो 
कहा अुस पर मुझे ध्यान देना होगा। तुरन्त सव मजूर कर लिया जाग, जैसा 
तो आप नहीं मानते होगे, असी आगा भी नहीं रखते हागे। आपके असे 
विचारोके मुताबिक आप हिन्दके आजाद होनेका क्‍या आुपाय बतायेगे ? 

सपादक मेरे विचार सव छोग तुरन्त मान ले भैसी में आगा नहीं 
रखता । मेरा फर्ज जितना ही ह॑ कि आपके जैसे जो छोग मेरे विचार 
जानना चाहते हैं, अुनके सामने में अपने विचार रज्ञ दू। वे विचार अुन्हें 
पसन्द आयेंगे या नहीं आयेगे, यह तो समय वीतने पर ही मालूम होगा। 

हिन्दकी आजादीकी अपायोका हम विचार कर चुके। फिर भी हमने 
दूसरे रूपमे अत पर विचार किया । अब हम शुन पर थशुनके स्व-रूपमे 
विचार करे। 

जिस कारणसे रोगी बीमार हुआ हो वह कारण अगर दूर कर 
दिया जाय तो रोगी अच्छा हो जायगा, यह जंग-मणहूर बात है । जिसी 
तरह जिस कारणसे हिन्द गुलाम बना वह कारण अजगर दूर कर दिया 
जाय तो वह वबनसे मृक्त हो जावगा। 

पाठक आपकी मान्यताके मुताबिक हिन्दका सुधार (सन्वता) अगर 
सवसे अच्छा है तो फिर वह गुलाम क्यो बना ? 

संपादक सुधार तो मैने कहा वैसा ही है, लेकिन देखनेमे आया हैं 
कि सव सुधारों पर आफते आया करती है । जो सुधार अचल है वह 
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आखिरकार आफतको दूर कर देता है। हिन्दके वालकोमे कोओ न कोमी 
कमी थी जिसलिजे वह सुधार आफतोसे घिर गया। लेकिन जिस घेरेमे से 
छूटनेकी असमे ताकत है, यह अुसका गौरव दिखाता हे। 

और फिर सारा हिन्दुस्तान अुसमे (गुलामीमे) घिरा हआ नहीं है। 
जिन्होंने पश्चिमकी झिक्षा पाओी हे ओर जो असके पाश्ममे फस गये है, वे 
ही गूलामीमे घिरे हओ है। हम जगतको अपनी दमडीके मापसे सापते हैँ। 
अगर हम गृलाम है तो जगतकों भी गुलाम मान लेते हैं। हम कगार दबार्मे 
हैं अिसलिओे मान लेते हैं कि सारा हिन्दुस्तान जैसी दञामे है। दरअसरू 
असा कुछ नहीं हे। फिर भी हमारी गुलामी सारे देशकी गृरामी हे, जैसा 
मानना ठीक है । लेकिन अूपरकी वात हम ध्यानमें रखे तो समझ सकेंगे 
कि हमारी अपनी युढामी मिट जाय, तो हिन्दुस्तातकी गुरझामी मिद गजी 
मान लेना चाहिये । अिसमें अब आपको स्वराज्यकी व्याख्या भी मिल 
जाती है। हम अपने अपर राज करे वही स्वराज्य है, और वह स्वराज्य 
हमारी हथेलीमे है। 

जिस स्वराज्यको आप सपने जैसा न माने। मनसे मानकर बैठे रहनेका 
यह स्वराज्य नही है । यह तो जैसा स्वराज्य है कि आपने अगर अुसका 
स्वाद चख लिया हो, तो दूसरोको अुसका स्वाद चखानेके लिओ आप जिन्दगी- 
भर कोशिश करेगे। लेकिन मुख्य वात तो हर शखब्सके स्वराज्य भोगनेकी है। 
डूबता आदमी दूसरेको नहीं तारेगा, लेकिन तैरता आदमी दूसरेको तारेगा। 
हम खुद गुलाम होगे और दूसरोको आजाद करनेकी वात करेगे तो वह 
बननेवाली नहीं हे। 

लेकिन जितना काफी नहीं है। हमे और भी आगे सोचना होगा। 

अब आपकी समझमें जितना तो आया होगा कि अग्रेजोकोी देणसे 
निकालनेका मकसद सामने रखनेकी जरूरत नही है । अगर अग्रेज हिन्दी 
होकर रहे तो हम आअुनका समावेश यहा कर सकते हैं। अग्रेज अगर अपने 
सुधार (सम्यता) के साथ रहना चाहे तो अुनके लिओे हिन्दुस्तानमें जगह नहीं 
है। जैसी हालत पैदा करना हमारे हाथमे है। 

पाठक अग्रेज हिन्दी बने यह आपकी वात्त नामुमकिन है। 

संपादक हमारा असा कहना यह कहनेके बरगावर है कि अग्रेज 
मनुष्य नही है | वे हमारे जैसे बने या ने बने, असकी हमे परवाह भी 


च्छ 


नही हैं । हम अपना घर साफ करें । फिर रहने लायक लोग ही अुसमे 
रहेंगे, दुसरे अपने आप चले जायेगे। जैसा अनुभव तो हरेक जादमीको 


हुआ होगा। 
पाठक असा होनेंकी वात जित्तिहासमे तो नहीं देखी। 


हिन्द सचमुच कंसे आाजाद होगा? २९ 


सपादक जो चीज थितिहासमे नहीं देखी वह नहीं होगी, बैंसा 
माननेमें तो हमारी ही कमी (न्यूनता) है। जो वात हमारी अकलमें आ 
सके असे आखिर हमे आजमाना तो चाहिये ही। 

हर देशकी हालत भेकसी नहीं होती । हिन्दुस्तानकी हालत विचित्र 
हैं। हिन्दुस्तातकका बल असाधारण हे । ल्िसलिओ दूसरे झितिहासोसे हमारा 
कम सवब है। मैने आपको चताया कि जब और सुधार (सम्यतायें ) 
मिट्टीमे मिल गये, तब हिन्दके सुधारको आच नहीं आयी हे। 

पाठक मुझे ये सब वाते ठीक नही लगती । हमे रूडकर अग्रेजोको 
निकालना ही होगा, जिसमे कोओ घक नहीं । जब तक वे हमारे मुल्फमे 
है तब तक हमे च॑न नहीं पड सकता। “परावीन सपनेह सुख नाही ' जैसा 
देखनेमे आता हे। अग्रेज यहा हैं जिसलिओं हम कमजोर होते जा रहें हैं। 
हमारा तेज चला गया ह और हमारे लोग घवराये-से दीसते है) वे हमारे 
देंणके लिये यम (काल ) जैसे हैं । अुम यमको हमें किसी भी प्रयत्नसे 
भगाना ही होगा। 

सपादक आप अपने आवेशमे मेरा सारा ऊहना भूछ गये हूँ। 
अग्रेजोकों यहा लानेवाले हम है थौर वे हमारी बदौलत यहा रहते हैँ । 
आप यह कैसे भूल जाते है कि हमने अुतका सुधार अपनाया हे जिसलिशओे 
ये यहा रह सकते हैं? आप अनसे जो नफरत करते है बह नफरत आपको 
अनके सुवारसे करनी चाहिये। फिर भी यह मान ले कि हम छूडकर थुन्हे 
निकालना चाहते है। तो यह कैसे हो सकेगा ? 

पाठक जैसे जिटलीने किया वैसे । मेजिनी और गैरीबाल्डीने जो किया 
वह तो हम भी कर सकते हैँ । वे महावीर थे जिस वातसे क्‍या आप 
फिनकार कर सकेगे ? 


हिन्द स्वराज्य, प्रक० १४, पृ० ४८-५० 


२ 


सपादक आपने जिटलीका ओदाहरण ठीक दिया। मैजिनी महात्मा 
था। गैरीवाल्डी बडा योद्धा था। वे दोनो पूजनीय थे। आअनसे हम बहुत 
सीस सकते है। फिर भी जिठलीकी दअ्मा और हिन्दुस्तानकी दच्मामें फरक 


हें। 

पहले तो मैजिनी और गैरीबाल्डीके वीचका भेद जानने लायक है 
मैजिनीके अरमान अलग थये। मैजिनी जैसा सोचता था वैसा बअिदलीमे नहीं 
हुआ। मैजिनीने मनुष्य-जातिके फर्जके वारेमें लिखते हुओं यह वताया है 
पके हरभेकको स्व॒राज्य भोगना चाहिये । यह वात तो आुसके लिल्रे सपने जैसी 


तक # /35 


३० आयथिक बौर मौद्योगिक जीवन 


रही। गैरीवाल्डी बौर मैजिनीके बीच मतभेद हो गया था, यह हमे णद 
रखना चाहिये। जिसके सिवा, गैरीवाल्डीने हर भिदालियनके हायमे हथियार 
दिये और हर जिटालियनने हथियार लिये। 

जिठली और आस्ट्रियाके वीच सुधार (सम्बता) का भेद नहीं था। 
वे तो चचेरे भाओी" माने जायगे। जैसेकों तैसा” वाली बात जिटलीकी 
थी। जिटलीकों परदेणी (आन्द्रियाके) जूबेसे छुडानेका मोह गैरीवाल्डीको 
था। भिसके छिजं अुसने काव्रके मारफत जो साजिशे की, वे अुसकी शूर- 
ताको वट्टा लगानेवाली हूँ । 

और अतमें नतीजा क्या निकला ? बिठलीमे बिटालियन राज करते 
हैं अिसलिजे जिव्लीकी प्रजा सुत्री है, जैसा अगर आप मानते हो तो मैं 
आपसे कहूगा कि आप अधेरेमे भटकते हैं। मैजिनीने साफ साफ बताया 
है कि जिटली आजाद नहीं हुआ हैँ। विक्टर जिमेन्युअलने जिटछीका ओक 
अर्थ किया, मैजिनीने दूसरा। अजिमेन्युअल, कावूर और गैरीवाल्डीके विचारसे 
जिटलीका बर्थ था मिमेन्युअल या बिठलीका राजा और अुसके हुजूरी। 
मैजिनीके विचारसे जिट्लीका अर्थ था बिठलीके लोग --- अुसके किसान। 
अिमेन्युअल वगैरा तो बुनके (अ्रजाके) नौकर थे। मेजिनीका जिटली अब 
भी गुलाम है। दो राजाओके वीच अतरजकी वाजी रूगी थी, जिटलोकी 
प्रजा तो सिर्फ प्यादा थी और है। जिटलीके मजदूर जब भी दुखी हैं। 
अिटलीके मजदूरोकी दाद-फरियाद नही सुनी जाती, जिसलियओं वे छोग खून 
करते हैं, विरोध करते हैं, सिर फोडते हैँ और वहा वलवा होनेंका डर आज 
भी वना हुआ है। आस्ट्रियाके जानेसे बिहलीकों क्या छाम हुआ? जिन 
सुवारोंके लिये जग मचा वे सुवार हुओ नहीं, प्रजाकी हालत सुबरी नहीं। 

हिन्दुस्तानकी जैसी दया करनेंका तो आपका भिरादा नहीं ही होगा। 
में जानता हू कि आपका विचार हिन्दुस्तानके करोडो छोगोकों सुखी करनेका 
होगा, यह नहीं होगा कि आप या में राजसत्ता ले लूं। अगर जैसा है तो 
हमे ओक ही विचार करना चाहिये। वह यह कि पश्रजा स्वतत्र कैसे हो। 

जाप कबूल करेगे कि कुछ देगी रियासतोमे प्रजा कुचछी जाती है। 
बहाके चासक नीचतासे छोगोको कुचलछते हैं। बुनका जुल्म अग्रेजोके जुल्मसे 
भी ज्यादा है। जैसा जुल्म अगर आप हिन्दुस्तानमें चाहते हो तो हमारी 
पटरी कभी नहीं वैंठेगी। 

मेरा स्वदेशाभिमान मुझे यह नहीं सिखाता दि; देशी राजाओंके मात- 
हत जिस तरह प्रजा कुचली जाती है जुसी तरह असे कुचलने दिया जाय। 
मुझमे बल होगा तो में देशी राजाओके जुल्मके खिलाफ और अग्रेजी जुल्मके 


खिलाफ जुझगा। 


हिन्द सचमुच फैसे आजाद होगा? ३१ 


स्वदेशाभिमानका अर्थ मैं देशका हित समझता हु। अगर देवका हित 
अग्रेजोके हाथो होता हो वो में आज अग्रेजोको झुककर नमस्कार करूगा। 
अगर कोओ अग्रेज कहे कि देशको आजाद करना चाहिये, जुल्मके खिलाफ 
होना चाहिये और छोगोकी सेवा करनी चाहिये, तो अुस अग्रेजको मैं हिन्दी 
मानकर अुसका स्वागत करूगा। 

फिर जिटलीकी तरह हिन्दकों हथियार मिर्लें तव वह छड सकता 
है, पर जिस महाभारत (वहुत बडे) कामका तो, मालूम होता है, आपने 
विचार ही नहीं किया है। अग्रेज गोला-बारूदसे पूरी तरह लैस है, जिससे 
कुछ डर नहीं लगता। लेकिन जैसा तो दीखता है कि आनके हथियारोंसे 
अन्हीके खिलाफ लडना हो तो हिन्दको हथियारवद करना ही होगा। अगर 
जैसा हो सकता हो तो जिसमे कितने साल लगेंगे ? और तमाम हिन्दियोको 
हथियारबद करना तो हिन्दको यूरोप-सा बनाने जैसा होगा। असा अगर 
हुआ तो आज यूरोपके जो वेहाल है वैसे ही हिंदके भी होगे। थोडेमे हिन्दको 
यूरोपका सुधार अपनाना होगा। जैसा ही होनेवाला हो तो अच्छी बात 
यह होगी कि जो अग्रेज अुस सुधारमे कुशल है अन्हीको हम यहा रहने 
दे। अुनसे थोडा-वहुत झगडकर हम कुछ हक पायेगे, कुछ नही पार्येगे और 
अपने दिन गुजारेगे। 

लेकिन बात तो यह है कि हिन्दकी प्रजा कभी हथियार नही अआठायेगी , 
न आठाये यह ठीक ही है। 

पाठक आप तो बहुत आगे वढ गये। सबके हथियारवद होनेकी 
जरूरत नहीं। हम पहले तो कुछ खून करके आतक फैलायेगे। फिर जो 
थोडे लोग हथियारबद तैयार होगे वे खुल्लमखुल्ला लडेगे। अुसमे पहले तो 
बीस पचीस लाख हिन्दी मरेगे सही। लेकिन आखिर हम देशको अग्रेजोसे 
जीत लेगे। हम गुरीला (डाकुओ जैसी) लडाओ लूडकर अग्रेजोको हरा देंगे। 

सपादक आपका खयाल हिन्दकी पवित्र भूमिको राक्षसी वनानेका 
लगता हे। खून करके हिन्दको छुडायेगे, जैसा विचार करते हुओ आपको 
तन्रास क्यों नहीं होता? खून तो हमे अपना करना चाहिये। क्योकि हम 
नामद वन गये हैं जिसलिओ हम खूनका विचार करते हैं। जैसा करके 
आप किसको आजाद करेगे ? हिन्दकी प्रजा जैसा कभी नहीं चाहती। हम 
जैसे लोग ही, जिन्होंने अधम सुधारलूपी भाग पी है, नणेेमें जैसा विचार 
करते है। खून करके जो लोग राज्य करेंगे वे प्रजाको सुखी नहीं बना 
सकेगे। धीगराने' जो खूत किया, जो खून हिन्दुस्तानमें हुओ है, मुतसे देशको 





१ पजावी युवक मदनलाल घीगराने जुलाओ १९०९ में लद॒नमें कर्नल सर 
कज़ेन वाजिलीको गोलीका निशाना वनाया था। अुसे फासीकी सजा मिली थी। 
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'फायदा हुआ है जैसा अगर कोओ मानता हो तो वह बडी भूल करता है। 
धीगराको में देशाभिमानी मानता हु, लेकिन असका देश्षप्रेम पायल था। 
अुसने अपने शरीरका वलिद्ान गलत तरीकेसे दिया। अुससे अतमे तो देशको 
नुकसान ही होनेवालछा है। 

पाठक लेकिन आपको जितना तो कबूल करना ही होगा कि अग्रेज 
'जिस खूनसे डर गये है, ओर छॉर्ड मॉलेने जो कुछ दिया हे वह जैसे डरसे 
ही दिया है। 

संपादक अग्रेज डरपोक प्रजा है, और बहादुर भी है। गोछा-बारूदका 
असर अन पर ठुरत होता हे यह में मावता हू! सभव है छॉर्ड मॉलने जो 
दिया वह डरसे दिया हो। लेकिन डरसे मिली हुओ चीज जब तक डर 
बना रहता है तभी तक टिक सकती है। 


हिन्द स्वराज्य, प्रक० १५, पूृ० ५१-५४ 


१० 
हिसा था अुद्योगीकरणसे स्वराज्य प्राप्त नही होगा 


[गाधीजी द्वारा रस्किनके 'अन्टु दिस लास्ट के आधार पर लिखित 
+ सर्वोदय ' * के अतिम प्रकरण 'साराणश 'से। | 

रस्किनने अपने वबुओं --अग्रेजो -- के लिझे जो लिखा, वह अगर 
अग्रेजोको ओक दरजा लागू होता हो तो हिन्दियोको हजार दरजा लागू होता 
है। हिन्दुस्तानमे नये विचार फैल रहे हे। आजकलके पश्चिमी जिक्षा पाये 
हुओ जवानोमे जोश आया हे वह तो ठीक हे। लेकिन जोझका अगर अच्छा 
अपयोग किया जाय तो अच्छा परिणाम आता है और गरूत अुपयोग किया 
जाय तो ब्रा परिणाम ही आनेवाला है। स्वराज्य ” पाना चाहिये, असी 
ओक ओरसे आवाज अठती है। विलायतकी तरह कारखाने खोलकर झटपट 
चैसा जमा करना चाहिये, जैसी आवाज दूसरी ओोरसे अठती है। 

स्वराज्यका अर्थ हम गायद ही समझते होगे। नातालमें स्वराज्य है। 
फिर भी हम कहना चाहते है कि अगर नातालके जैसा हम करना चाहते 
हो तो वह स्वराज्य नरक-राज्यके बरावर होगा। वे (गोरे) काफिरों' को 
कुचलते है, हिंदियोको मिठाते है। स्वार्यमे अबें होकर स्वार्थ-राज्य भोगते 

+ नवजीवन टुस्ट, अहमदाबाद-१४, द्वारा प्रकाशित । 

१ अफ्रीकाके आदिवासी, हवशी। 


हिंसा या आुद्योगीकरणसे स्वराज्य प्राप्त नहीं होगा ३३ 


हैँ। अगर काफिर और हिंदी नातालमें से चले जायें, तो वे आपसमें लडकर 
खतम हो जायेगे। 

तो कया ट्रासवालके जैसा स्वराज्य हम छेगे? जनरल स्मद्स असके 
अगुआओमे से भेक है । वे अपने लिखित या जवानी दिये हुओ वचन निभाते 
नहीं हैं। कहते हैं कुछ, करते है कुछ। अप्रेज अुनसे परेशान हो गये 
पंसा वचानेके बहाने अग्रेज सिपाहियोकी रोजी छीन ली जाती है और 
अनकी जगह डचोको रखते हँँ। हम नहीं मानते कि जिसमे से अतमे डच 
भी सुखी होगे। जिनकी निगाह स्वार्थ पर ही है वे परायी प्रजाको छूटकर 
अपनी प्रजाको लूटनेके लिझे भी आसानीसे तैयार हो जायेगे । 

दुनियाके चारों ओर नजर डालनेसे हम देख सकेगे कि स्वराज्यके 
नामसे पहचाना जानेवाला राज्य प्रजाकी खुशहाली या सुसके लिखे काफी 
नही है। अंक आसान मिसाल लेनेसे यह वात झट समझमें आ जायगी। 
लुटेरोकी टोलीमे अगर स्वराज्य हो तो अुसका क्या परिणाम आयेगा, यह 
सब समझ सकते हुँ। आन पर तो जो छुटेरे न हो अन्हीका अगर काबू हो 
तो वे अतमे सुखी होगे। अमरीका, फ्रास, जिग्लैंड ये सव बडे राज्य हूँ। 
लेकिन वे सचमुच सुखी हैं जैसा माननेका कोओ कारण नही है। 

'स्वराज्य ” का सच्चा अर्थ है अपनेको कावूमें रखना जानना। बैसा 
तो वह आदमी कर सकता हे, जो खुद नीतिका पालन करता है, किसीको 
ठगता नही हे, सत्यको छोडता नही हैं, अपने मा-वाप, अपनी पत्नी, अपने 
वच्चे, अपने नौकर, अपने पडोसी, सबके प्रति अपना फर्ज अदा करता है। 
असा आदमी किसी भी देशमें अपना स्वराज्य भोगता है। जिस प्रजामें बसे 
बहुतसे लोग हो वहा सहज रूपमे ही स्वराज्य हे। 

अंक प्रजा दूसरी पर राज्य करे यह आम तौर पर गलत है। अग्रेज 
हम पर राज्य करते हैँ यह विपरीत वात हे, लेकिन अगर अग्रेज हिन्दुस्तान 
छोड जाये तो हिन्दियोने कुछ कमाया जैसा माननेका कारण नहीं है। 

वे (यहा) राज्य करते हैं अिसका कारण हम ही हैं, वह कारण है 
हमारा आपसी वेमेल --हमारे घरकी फूट, हमारी अनीति और हमारा 
अज्ञान। ये तीन चीजें अगर दूर हो जाये तो बेक पत्ता भी हिलाये बिना 
अग्नेज हिन्दुस्तान छोडकर चले जायेगे, भितना ही नहीं हम सच्चा स्वराज्य 
भोगने लगेंगे। 

“ बमगोला ' छोडनेमें वहुतोको मजा आता है। यह निरे अन्नान यौर 
नासमझीकी निशानी है। अगर सब अग्रेजोको मार डालना मुमकिन हो, तो 
जो मारनेवाले हूँ वे ही हिन्दुस्तानके मालिक वन जायेंगे। विसलिओ हिन्दुस्तान 
तो अनाथ विधवा ही रहेगा। अग्रेजो पर चलाये जानेवाले बमग्रोले अप्रेजोंके 


आ+रे 
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चले जानें पर हिन्दियों पर गिरेगे। फ्रासके प्रजातत्रके प्रेसिडेटकों मारनेवाला 
फ्रेंच ही था। अमरीकाके प्रेसिडेट क्लीवलैन्डको मारनेवाला अमेरिकन था। 
लिसलिओं जल्दीसे बिना सोचे-समझे परिचिमकी प्रजाकी अधी नकल न करना 
ही हमारे लिओ ठीक है। 
जैसे पापकर्मसे -- अग्रेजोको मारकर -- सच्चा स्वराज्य नही मिलेगा, 
वैसे हिन्दुस्तानमें बडे कारखाने खोलनेसे भी नहीं मिलेगा। सोना-चादी जमा 
होनेसे कुछ स्वराज्य नहीं मिल जायगा। यह वात रस्किनने अच्छी तरह 
साबित कर दी है। याद रखना चाहिये कि पश्चिमी सम्यताको अभी सौ 
ही साल हुओ है। सचमृच तो पचास ही साल मानने चाहिये। जितने समयमे 
तो परश्चिमकी प्रजा वर्णतकर-सी माठ्म होती है। हमारी प्रार्थना है कि जैसी 
यूरोपकी दशा है वैसी हिन्दुस्तानकी कभी न हो। यूरोपकी प्रजाये ओक- 
दूसरेकी ताकमे बैठी है। मात्र अपने गोला-बारूदकी तैयारीसे ही सव चुप 
बैठे हैं। जब किसी समय जवरदस्त आग भडकेगी तव यूरोप नरक नजर 
आयेगा। यूरोपका हरओेक राज्य काले आदमीको अपना भक्ष्य समझ छेता 
है। जहा सिर्फ पैसेका ही लोभ हो वहा दूसरा कुछ हो ही नहीं सकता। 
अन्हे अक भी मुल्क अगर नजर आये तो जैसे कौओे मासके टुकड़े पर ढट 
पडते है वैसे भुस मुल्क पर वे टूट पडते है। यह अुनके कारखानोके कारण 
होता है जैसा माननेके कुछ कारण है। 
अतमे, हिन्दुस्तानकों स्वराज्य मिले अैसी सब हिन्दियोकी पुकार है 
और वह सही है। लेकित स्वराज्य नीतिके रास्ते पर पाना है। वह सच्चा 
स्व॒राज्य होवा चाहिये। और वह नाश करनेवाले तरीकोसे या बडे कारखानोसे 
नही मिलेगा। अुद्योग चाहिये, छेकिन सही रास्तेसे चाहिये। हिन्दुस्तानकी भूमि 
ओजेक समय सुवर्ण-भूमि मानी जाती थी, क्योंकि हिंदी छोग सुवर्ण-रूपसे थे। 
आज भूमि तो वही है, लेकिन लोग बदल गये हैं। जिसलिओे वह भूमि 
वीरान-सी हो गभी है । अुसको फिरसे सुवर्ण-भूमि बनानेके लिओे हमे खुद सद्गुणोसे 
सुवर्ण बनना होगा। अुसका पारस (जिसे छूनेसे छोहा सोना बन जाता हैं 
वह) तो दो अक्षरों रहा है और वह है सत्य । जिसलिओे अगर हरथेक 
हिन्दी सत्य का ही आग्रह रखेगा, तो हिन्दुस्तानकों घर बैठे स्वराज्य मिलेगा । 


११ 
स्व॒राज्य पर कुछ विचार 


[ गाघीजीने आजादीकी लडाओमे हिंसाके अुपयोगका विरोध किया 
था। निम्नलिखित भ्ुद्धण हमें बतलछाते है कि छूडाजीके जरिये प्राप्त होने- 
वाले स्वराज्यका अुन्होने क्यों विरोध किया था ] 

१ यदि समम्याका समाधान तल्वारके बल होना है, तो वह सिक्सो 
या गूरखोकी तलवारसे नहीं, वह तो अखिल भारतीय तलवारसे होना चाहिये । 
यदि परयुवहका शासव चलना हो तो भारतके छाखो लोगोको युद्धक्‍ला 
सीखनी चाहिये, वर्ना भुन्हे हमेशाके छिजें अुसकी घरणमें रहना होगा जो 
तलवारसे गासन करता हे, चाहे वह परदेणी हो या स्वदेणी। लाखो लोग 
मूक पशुओकी तरह रहनेवाले हैं। अमहयोग आन्दोलन जनतामे आत्म-गौरव 
और जक्तिका भान जाग्रत करनेका प्रयत्त है। यह तभी हो सकता हे जब अन्ह 
यह महसूस करा दिया जाये कि अभुन्हे पशुवलरूसे डरनेकी जरूरत नहीं है। 

यग जिडिया, १०१२-२०, पृ० ३ 

२ में कहता हू कि करातिकारी तरीका भारतमे सफल नहीं हो सकता | 
यदि खुल्लमखुल्ला छडाओ सभव होती, तो में घायद मान लता कि हम 
हिंसाके अुस पथ पर चले जिस पर दूसरे देश चले है और कमसे कम अन 
गुणोका ही विकास करे जिनका आुदय रणक्षेत्रमं दिखायी गयी वीउतासे 
होता हे। पर युद्धकाडके द्वारा भारतके स्वराज्यकी प्राप्तिको तो में, जहा 
तक नजर पहुचती है वहा तक किसी भी समयमे असभव मानता हू। 
युद्धके द्वारा हमें चाहे अग्नेजी जासनकी जगह दूसरा ग्रासन मिल जाय, पर 
जिसे जनताकी दृष्टिसे स्वगासन कहा जा सके जैसा स्वासन नहीं मिल 
सकता । स्वराज्यकी तीर्थयात्रा वडी कठिन, बडी कप्टप्रद चढाओ है। 
अुसके मानी हैं देहातियोकी सेवा करनेके ही अुद्देश्यसे देहातोमें प्रवेश 
करना। दूमरे शब्दोमे अिसका अर्थ ह राप्ट्रीय शिक्षा -- जनताकी दझिक्षा। 
क्षिसका अर्थ है जनताके अदर राष्ट्रीय चेतन्य और जामृत्ति क्षुत्पन्न काना । 
बहू कोओ जादूगरके आमकी तरह अचानक नहीं टपक पड़ेगा । वह तो 
वट-वृक्षकी तरह प्राव वें-मालूम बढ़ेगा । खूनी क्रांति कभी यह चमत्कार 
नहीं दिखा सकती। 

हित्दी नवजीवन, २१०५-२५, पृ० ३२७ 
३३५ 


३६ आर्थिक और आद्योगिक जीवन 


[ यद्यपि गाधीजी भारतके लिखे राजनीतिक सत्ताका हस्तातरण अत्यन्त 
आवश्यक मानते थे, लेकिन वे जैसे निरे हस्तातरणसे ही सन्तुष्ट नही होने- 
वाले थे। अपने स्वराज्यकी योजनामें वे जनताके सभी प्रकारके शोषणका 
अन्त चाहते थे।] 


३ फिर भी मेरा मन कहता है कि असलमे देखा जाय तो क्या यूरोप 
-- यद्यपि यूरोपकी राजनीतिक स्वराज्य प्राप्त है --- और क्या भारत, दोनोको 
ओअेक ही रोग है। केवल राजनीतिक सत्ताके जेक हाथसे निकलकर दुसरे 
हाथमे चले जानेसे मेरी महत्त्वाकाक्षाको सतोप न होगा, हालाकि में भारतके 
राष्ट्रीय जीवनके लिभे सत्ताका जिस प्रकार हस्तातरित होना परम आवश्यक 
मानता हू । यूरोपके छोग नि सन्देह राजनीतिक सत्ता तो रखते है पर स्वराज्य 
नहीं। ओेशिया और अफ्रीकाके छोगोकों वे अपने आशिक छाभके लिओ लूटते 
है और आअुनका शासक-वर्ग ओुन्हे प्रजासत्ताके पवित्र नाम पर लूटता है। 
सो यदि जडको देखे तो रोग वही दिखाओ देता है जो कि भारतवर्षको 
हैं। भिसलिझे जिलाज भी वही काम दे सकेगा। 


हिन्दी नवजीवत, ३-९-२५, पृ० २० 


४ वह आम जनता है जिसे स्वराज्य प्राप्त करना है। यह न तो 
धघनवानोका जैकमात्र कार्य है और न शिक्षित वर्गोका । दोनोको अपने स्थार्थोको 
स्वराज्यकी किसी भी योजनामें विलीन कर देना चाहिये। 


यंग अिडिया, २०-४-२१, पृ० १२४ 


५ मैं आपसे कह सकता हू कि काग्रेस छोगोके किसी खास दलकी 
नहीं है। वह तो सवकी है, लेकिन भुसका मुख्य रस आन गरीब किसानोकी 
रक्षा करनेमे होना चाहिये, जो हमारी जनसख्याका बहुत वडा भाग हूँ। 
सिसलिओ काग्रेसको वास्तवमे गरीवोका प्रतिनिधित्व करना चाहिये। लेकिन 
जिसका यह मतलब नहीं कि और सब वर्गों -- मध्यम वर्गों, पूजीपतियो या 
जमीदारोके हितोकी वह भ्रुपेक्षा करेगी। काग्रेसका ओेकमात्र लक्ष्य यह है कि 
भारतके अन्य सब वर्ग गरीब जवताके हितोकी रक्षा करे और अुन्हे बढाये। 


यग अिडिया, १६-४-३१, पूृ० ७९ 
६ भिसलिये में हमारा ध्येय आपके समक्ष रखूगा। यह ध्येय है विदेणी 


जुअेसे अुसके सपूर्ण अरथोमे मुकम्मिल आजादी। गौर यह आजादी छाखो 
मूक छोगोके लिग्रे होगी। जिसलिये प्रत्येक जैसे स्वार्थ पर, जो कि आुनके 


स्व॒राज्य पर कुछ विचार २७ 


स्वार्थके विपरीत है, फिरसे विचार होना चाहिये और यदि वह सशोधनके 
योग्य न हो तो अुसे खतम हो जाना चाहिये। 


यग लिडिया, १७-९-३१, पू० २६३ 


[जो स्वराज्य गाधीजी चाहते थे वह कुछ लछोगोका मेकाबिकार नहीं 
होगा। जिसके विपरीत वह श्रमिक जनताकी स्वेच्छापूर्ण अनुमतिके व्यापक 
आधार पर स्थापित होगा, जो जनता सत्ताका नियमन और नियनरण करनेंकी 
क्षमता प्राप्त करेगी। ] 


७ स्वराज्यसे मेरा मतरूव भारतके लोगोकी स्वीकृतिसे होनेवाले 
शासनसे हे। वह स्वीकृति वालिग आवादीकी वटीसे वडी सस्या द्वारा निश्चित 
होनी चाहिये और असमे देशमें पैदा हुओ या बाहरसे आकर बसे हुले वे सब 
स्त्री-पुरुप शामिल होने चाहिये, जिन्‍्होने घरीर-श्रम द्वारा राज्यकी सेवामे भाग 
लिया हो और अपना नाम मतदाताओकी सूचीमे लिखवानेका कप्ट ओुठाया 
हो । में यह दिखा देनेकी आगा रखता हू कि स्वराज्य चद आदमियोके 
सत्ता प्राप्त करनेसे नहीं आयेगा, परन्तु सत्ताका दुरुपयोग होने पर सबमे 
जुसका मुकाबला करनेकी क्षमता अत्पन्न होनेसे आयेगा । दूसरे घव्दोमे स्व॒राज्य 
जनसावारणको सत्ताका नियमन और नियत्रण करनेकी अुनकी गक्तिका भाव 
करानेसे प्राप्त होगा। 

यग शिडिया, २९-१-२५, पृ० ४०-४१ 

[वास्तवमे गावीजीका अन्तिम राजनोतिक ध्येय अराजकतावाद था। | 

८ स्वगासनका अर्थ हु सरकारी नियत्रणसे स्वतत होनेका सतत 
प्रयत्न, फिर सरकार विदेशी हो चाहे राप्ट्रीय। स्वराज्य सरकार अंक हास्था- 
स्पद चीज वन जायगी, अगर जीवनकी हर छोटी बातके नियमनके लिखे 
लोग असके मुहकी तरफ देखने लगे। 

यग जिडिया, ६-८-२५, पृ० २७६ 

९ भेरी वृष्टिमे राजनीतिक सत्ता कोओ साध्य नहीं है, परन्तु जीवनके 
प्रत्येक विभागमे छोगोके लिये अपनी हालत सुधार सकनेका ओेक साधन 
हे। राजनीतिक सत्ताका अर्थ हे राष्ट्रीय प्रतिनिधियों द्वारा राष्ट्रीय जीवनका 
नियमन करनेकी गक्ति। अगर राप्ट्रीय जीवन णथितना पूर्ण हो जाता हू कि 
वह स्वयं आत्म-नियमन कर ले, तो किसी प्रतिनिधित्वकी आवश्यकता नहीं रह 
जाती । अुस समय ज्ञानपूर्ण अराजकताकी स्थिति हो याती है। जैसी स्थितिमे 
हरजेक अपना राजा होता है। वह जिस ढगसे अपने पर यासन करता है कि 
अपने पडोसियोके लिभे कभी वावा नहीं बनता। जिसलिजे आदर्श जवस्थामें 


३८ आथिक और ओऔद्योगिक जीवन 


कोओ राजनीतिक सत्ता नहीं होती, क्योकि कोओ राज्य नहीं होता। 
परन्तु जीवतमे आदर्शकी पूरी सिद्धि कभी नहीं होती। जिसलिणे थोरोने कहा 
है कि जो सबसे कम झ्ासन करे वही अत्तम सरकार है। 


यग जिडिया, २-७-३ १, पृ० १६२ 


श्र 
मेरी कल्पनाके स्वराज्यसें राजा और रंकका स्थान 


विलेपारलेमे (बम्बओ) कार्यकर्ताओंकी जो सभा हु थी, भुसमे यह 

सवाल पूछा गया था 
“आप कहा करते हैं कि आपकी कल्पनाका स्वराज्य राजा और 

रक दोतोको न्याय देगा, दोनोकी रक्षा करेगा और दोनोके हितोका 

ध्यान रखेगा। क्या यह वात परस्पर विरोधी नहीं है? आज मजदूर 

और मालिक, धनवान और असके नौकर, ब्राह्मण और भगी, अमीर 

और गरीब -- जिन दोके वीच जहा देखिये वहा वर्ग-सघर्प चल रहा 

है। 'है' और “नहीं "का झगडा अनादि कालसे चला आता मालूम 

होता है। असा लगता है कि दूसरेको दु खी बनाये बिना मनुष्य खुद 

सुखी हो ही नहीं सकता। यह कुदरतका ही नियम माल्म होता है। 

आप कुदरतके जिस नियमकों बदलने पर तुले हुओ है। यह हवामे 

तलवार चलाने जैसा नही छगता ? ” 

सवाल अच्छा है और बहुतसे लोगोके मनमें अुठता होगा। जिस पर 
हम विचार करे। 

अगर कभी थिस दुनियामे रामराज्य जैसी कोओ चीज थी, तो आअुसकी 
स्थापना आज भी संभव होनी चाहिये । मेरा विश्वास हे कि रामराज्य 
था। राम यानी पच, पच यानी परमेश्वर। पिच यानी लोकमत । जब 
लोकमत वनावटी नहीं होता तब वह बुद्ध होता हे। छोकमत पर रचा 
हुआ राज्य किसी जगहके लिओे रामराज्य है। जैसा तत्र हम आज भी 
कही कही देखते है । कुछ जमीदार आज सादेपनम अपनी रैयतसे भी 
भागे वढ गये है और असमे ओतप्रोत हो जानेकी कोशिश करते है। यह 
सच नही हैं कि सब राजा लोग अपनी प्रजाको लूटने और चूसनेवाले ही 
होते है। अपने दौरोमे मैने अच्छे बुरे दोनो तरहके छोग देखे हँ। सारे 
मालिक निर्देय और कठोर नहीं होते। यह सच हे कि गरीबोंके मित्र या 
रक्षक जैसा वरताव करनेवाले बहुतसे घनवान मैने नहीं देखे। में यह भी 


मेरी कल्पनाके स्व॒राज्यमें राजा और रकका स्थान ३९ 


स्वीकार करता हू कि जिन्हें मैने देखा है क्षुनमें सुवारकी गुजाअिय ह। 
मैं जिसे राक्षसी तन्न कहता हू अुसमे मुझे यह अनुभव हुआ है। तब हलकामें 
अगर विभीषण ही ओेक अपवाद हो, तो जिसमें अचरज कैसा? जहा ओक 
भरता है वहा अनेककी आशा जरूर रखी जा सकती ह। जब अपवाद बढ़ 
जाते हैँ, तव वे नियमका सर्प ले छेते हैं। यह तो मैने जो सभव ह अुसकी 
वात कही। अआितनेसे पूछनेवाले भाजीकों सन्‍्तोष नहीं हो सकता। 

सभवको अस्तित्वमें लानेकी कोशिश सत्याग्रह है। सत्य यानी न्याय । 
न्यायी तत्रका मतलब है सत्ययुग या स्वराज्य, धर्मराज्य, रामराज्य, लोकराज्य । 
असे तत्रमें राजा प्रजाका रक्षक होता है, मित्र होता है। अुसके जीवन नौर 
प्रजाके गरीवसे गरीब आदमीके जीवनके बीच आजका जमीन आसमानका 
फर्क नही होगा। राजाके महल और प्रजाकी झोपडीके बीच आचित साम्य 
होगा। दोनोंकी जरूरतोके बीच अगर कोओ फर्क होगा तो मामूली ही 
होगा। दोनोको शुद्ध हवा और पानी मिलेगा | प्रजाको जरूरी खुराक 
मिलेगी । राजा अपने भोजनमें से छप्पन भोगका त्याग करके सिर्फ छह 
भोगसे ही सतोप मानेगा। गरीब छोग अगर लकडी या मिट्टीके बरतनोसे 
अपना काम चलाये, तो राजा भछेे तावे-पीतलके वरतन भ्िस्तेमाल करे। 
सोने-चादीके वरतन भिस्तेमाल करनेका लोभ रखनेवाले राजा प्रजाको 
लूटनेवाले ही होने चाहिये। गरीबको पहनने-ओढनेके जरूरी कपडे मिलने 
चाहिये। राजा भले ज्यादा कपडे रखे, लेकिन अुसके कपडो ओर गरीबोके 
कपडोके वीचका भेद भीर्ष्पा और हेप पैदा करानेवाला नहीं होना चाहिये। 
राजाके और रकके बच्चे ओेक ही प्राथमिक शालहामे पटेगे। राजा अपनेको 
प्रजाका आश्रयदाता नहीं मानेगा। अगर वह प्रजाकी सेवा करेगा, तो भुसे 


पा 


प्रजा पर किया हुआ अुपकार नहीं मानेगा । करतंव्य-पालनमें अुपकारको 
कोओ जगह नही है। प्रजाकी सेवा करना राजाका धर्म है। 

जिस प्रकार राजाका बर्म प्रजाका रक्षक और मित्र बनकर रहनेका है, 
अुसी प्रकार रकका धर्म राजाका द्वेप न करनेका है। गरीवको बह जानना 
चाहिये कि अुसकी गरीबी बहुत हद तक आसके अपने दोपोके कारण ही है। 
गरीब अपनी हालत सुधारनेकी कोशिश तो करे, लेकिन राजासे ह्वेप न करे, 
असका नाश न चाहे। वह राजाका सुधार ही चाहे। गरीब राजा वननेकी 
अच्छा न रखे, अपनी जरूरतें पुरी करके सन्तुप्ट रहे। जिस तरह जिसमें 
दोनों ओेक-दूसरेकी मदद करते रहे वही मेरी कल्पनाका स्वराज्य है। 

मेरी रायमे जिस स्वराज्यको पानेके लिओे राजा और प्रजा दोनोकी 
शिक्षामें महत्त्वका परिवर्तत करना जरूरी हूं। जाज लूटनेवाले जौर छुटनेवाले 
दोनो अधेरेमे भटक रहे है। वे रास्ता भूल गये है। दोनोम से जेककी भी 
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हालत सहन करने लायक नहीं है। लेकिन राजाओ और धनिकोके गले यह बात 
जल्दी अुतरेगी नहीं । लेकिन ओकके गले आतर जाय, तो दूसरेके गले अपने- 
आप अआतर जायगी, जिस नीतिके मुताबिक मैने रक या गरीबकी सेवा पसन्द 
की है। हर कोओ राजा नहीं हो सकता, लेकिन हर कोओ सबमे तो समा 
सकता है। अगर गरीब अपने हको और फर्जोको समझ छे, तो आज हमे 
स्व॒राज्य मिल सकता है। यह भान सत्याग्रहके जरिये जितनी तेजीसे हो 
सकता है, अृतनी तेजीसे दूसरे किसी तरीकेसे नहीं हो सकता। जिसका हमने 
पिछले १२ महीनोमे प्रत्यक्ष अनुभव कर लिया है। जिस सत्याग्रहमे जितनी 
गंदगी घुस गयी थी, अूस हद तक हमारी स्वराज्य-प्राप्तिमे बाधा पडी। 

सत्याग्रह लोकशिक्षा और लोक-जागृतिका सबसे बडा साधन है। 
सत्याग्रहका दूसरा अर्थ आत्मशुद्धि है। राजवर्गके सामने हम सिर्फ आत्म- 
शुद्धिकी बात ही कर सकते है। आस पर जिसका असर पडनेमे थोडा समय 
लगेगा। गरीव वर्ग तो हमेशा रहनुमाओकी खोजमे ही रहता हे, अूसे 
अपने दुखोका ज्ञान है, पर ओन्हे दूर करनेवाले अुपायका नहीं। जिसलिजे जो 
भी अन्हे भुपाय बतानेवाला मिल जाता है, अुसीका अुपाय वे आजमाते 
हैं। असी हालतमे अगर कोओ सच्चे सेवक ओन्हे मिल जाते है, तो वे अन्हे 
छोडते नहीं और अुनका आपाय स्वीकार करते हैँ। जिसलिथभे ओेक दृष्टिसे 
गरीब वर्ग जिज्नासु कहा जायेगा। स्वराज्य भी अुसीके मारफंत मिल सकता 
हे । वह अपनी शक्तिकों पहचानें और पहचानते हुओ भी म्यादामें रहकर 
ही अुसका अुपयोग करे जितना हो जाय, तो मेरी कल्पनाका स्वराज्य आय्ग 
समझिये। जब जनता जैसी शक्ति पा लेगी, तव वह विदेशी या देगी 
सरकार दोनोका सफलतासे मुकावछा कर सकेगी। 

भिसलिओं कार्यकर्ताओका धर्म सिर्फ लोकसेवा ही है। लोकसेवा सत्य 
और अहिसाके रास्तेसे ही हो सकती है। भुसमे जितनी गदगी घुसेगी 
अतनी लोक-अगति रुकेगी। 
..._ जिसी बीच अयर राजवर्ग और बनिक-वर्ग जमानेके तकाजेकों पहचाने, 
तो वे अपने पास रहे धन और धनोपाजेनकी शक्तिका मालिकाना हक 
छोडकर अुनके रक्षक या ट्रस्टी वन जायेगे, और चूकि रक्षककों भी अपनी 
जीविका कमानेका हक है जिसलिओ वे अुस धनका मर्यादेत और जह्री 
अपयोग ही करेगे। अगर वे जैसा नही करेगे, तो राजा और प्रजा तथा 
अमीर और गरीबके वीचका जहरीला सधर्प चला ही करेगा। सत्याग्रह 
जिस जहरको रोक सकेगा, अैसी आजासे मेरे जैसे लोग अुस शअस्त्रको 
अपना सब कुछ अर्पण कर चुके है। 

हरिजनसेवक, ३०-१०-४९, पूृ० ३०८-९ 


श्३ 
मजदूरोका गणराज्य 
[ साप्ताहिक पत्र से ।| 

लालकुर्तीवालोके थोडेसे प्रतिनिषियाका थेक शझिष्ट-मडल गावीजीसे 
मिला और अुसने आुनसे दिल सोलकर लम्त्री बातचीत की। आन लोगोने 
समझाया कि आपको कोओ शारीरिक हानि पहुचानेका हमारा हरगिज 
जिरादा नहीं था, आपकी जान और तन्दुरुस्‍्ती हमे भुतनी ही प्यारी है 
जितनी और किसीकों। और व्यक्तिगत आतकवाद हमारा धर्म नही है।' 
हा, अस्थायी सधिके* अपने विरोध पर वे अटल थे। अुनका विश्वास 
है कि अुससे भारतवर्पमे मजदूरों और किसानोके स्वतत्र गणराज्यका अनका 
ध्येय प्राप्त करनेमे कोओ सहायता नहीं मिल सकती । गाधीजीने अऑन्हे भुमडते 
हुओ प्रेमसे कहा, “ लेकिन मेरे प्यारे नौजवानों, बिहारमे जाकर देखो तो 
तुम्हे पता चलेगा कि वहा मजदूरों और किसानोका गणराज्य काम कर 
रहा है। जहा दस वर्ष पहले भय और गुलामी थी, वहा आज साहस, 
वीरता और अन्यायका विरोध नजर आ रहा हे। यदि तुम पूजीको नेस्तनावूद 
करना चाहते हो या वनवानों या पूजीपतियोको मिटा देना चाहते हो, तो 
जिसमे तुम्हे कभी सफलता नहीं मिलेगी। तुम्हे करना यह चाहिये कि 
पूजीपतियोको मजदूरोकी ताकतका प्रत्यक्ष प्रमाण दिखा दो। फिर वे अब 
लोगोके लिओ, जो अुनके खातिर घोर परिश्रम करते हैँ, सरक्षक वनना 
मजूर कर लेंगे। में मजटूरो और किसानोके लिओे जिससे अधिक कुछ नहीं 
चाहता कि अऑन्हे खाने, रहने जौर पहननेकों काफी मिल जाय और वे 
स्वाभिमानी मनुष्योकी तरह साधारण आरामसे रह सके। यह स्थिति पैदा 
हो जानेके बाद आनमें से भुमदा दिमागवाले जरूर औरोकी अपेक्षा जधिक 
धन कमायेगे। परन्तु में तुम्हे वता चुका हु कि में क्या चाहता हु। में 
चाहता हू कि वनवान अपने वनकों गरीबोकी धरोहर समझे वा अपनेंको 
आनकी सेवामे अपित कर दे । क्‍या तुम्हे मालूम है कि मैने टॉल्स्टाय फार्मकी 
स्थापना की, तव अपनी तमाम जायदाद छोड दी थी ? रस्किनकी ' अन्टु 
दिस लास्ट पुस्तकने मुझे प्रेरणा दी थी जौर मैने अुसीके ढंग पर अपने 
फार्मकी स्थापना की थी। अब तुम स्वीकार करोगे कि ओेक तरहमसे में तुम्हारे 
किसानो और मजदूरोके गणराज्यका सस्थापक सदस्य ' हु। और तुम छिस 

* १९३१ में हुआ गाधी-अिविन समझौता। 
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चीजको अधिक मूल्यवान समझते हो -- धनको या श्रमको ? मान लो कि तुम 
सहाराके रेग्रिस्तानमें फस गये और तुम्हारे पास गाड़ियों रुपया-पैसा है। 
वह तुम्हारे क्या काम आयेगा ? परतु यदि तुम श्रम कर सकते हो, तो 
तुम्हे भूखे रहनेकी जरूरत नहीं होगी । तो फिर धनको श्रमसे अधिक अच्छा 
कैसे समझा जाये ? अहमदाबाद जाकर वहाके मजदूर-सघको आखोसे देखो 
कि वह कैसा काम कर रहा है, तब तुम्हे पता चलेगा कि वे अपना खुदका 
गणराज्य स्थापित करनेकी कैसी कोशिश कर रहे है। 


यग जिडिया, २-४-३१, पूृ० ५८-५९ 


श्ढ 
समाजवादी कौन ? 


समाजवाद अक सुन्दर शब्द है और जहा तक मुझे मालूम है, समाज- 
वादमे समाजके सब सदस्य वराबर होते हैं--न कोओमी नीचा होता हे, 
न कोओ अूचा। किसी व्यक्तिके शरीरमे सिर सबसे अपर होनेके कारण 
अूचा नहीं होता और न पैरके तलवे जमीनकों छूनेके कारण नीचे होते है। 
जैसे व्यक्तिके शरीरके सब अग वरावर होते है, वैसे ही समाजरुपी शरीरके 
सारे अगर भी वरावर होते हैं। यही समाजवाद है। 

अुसमें राजा और प्रजा, अमीर और गरीब, मालिक और मजदूर 
सब ओक स्तर पर होते है। धर्मकी भाषामे कहे तो समाजवादमें हवेत या 
भेदभाव नहीं होता। सर्वत्र अेकता, अद्वैतका प्रभुत्व होता हे। ससार भरके 
समाजको देखे तो दढ्त या अनेकताके सिवा कुछ नहीं दिखाभी देता! भेकता 
या अहतका नाम-निशान नहीं दिखाओ देता। यह आदमी भूचा है, वह 
नीचा है, यह हिन्दू है, वह मुसलमान है, तीसरा जिसाओ है, चौया पारसी 
है, पाचवा सिक्‍ख है और छठा यहूदी है। जिनमें भी बहुतसी भुप-जातिया 
हैं। मेरी कल्पनाकी ओेकता या अद्वेतवादमें सब ओेक हो जाते हैं, भेकतामें 
समा जाते है। 

जिस अवस्था तक पहुचनेके लिओ हम ओेक-दूसरेकी तरफ देखते नही 
रह सकते | जब तक सारे लोग समाजवादी न वन जाये तव तक हम कोओी 
हलचल न करे, अपने जीवनमे कोओ फेरफार न करके भाषण देते रहे 
भर वाज पक्षीकी तरह जहा चिकार मिल जाय वहा भुस पर झपट पड़े 
-- यह समाजवाद नहीं है। समाजवाद जैसी शानदार चीज कं 7 मारनेसे 
हमसे टूर ही जानेवाली है। 
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समाजवाद पहले समाजवादीसे शुरू होता ह। अगर अँसा ओक भी 
समाजवादी हो तो आप आस पर बून्य बढा सकते हैं। पहले झून्यसे असकी 
ताकत दस गुनी हो जायगी | आुसके बाद हरओक शून्यका अर्थे पिछली सस्यासे 
दस गृता होगा। परन्तु यदि आरभ करनेवाला स्वय ही शून्य हो, दूसरे 
गब्दोमे कोओ भी आरभ नही करे, तो कितने ही बून्योके बढ जाने पर 
भी परिणाम शून्य ही होगा। गून्योके लिखनेमे जितना समय और कायज 
खर्च होगा वह भी व्यर्थ ही जायेगा। 

यह समाजवाद स्फटिककी तरह शुद्ध है। जिसलिओे जिसे सिद्ध करनेके 
साधन भी बुद्ध होने ही चाहिये। अश्ुद्ध साधनोसे प्राप्त होनेवाला साध्य भी [ 
अशुद्ध ही होता है। भिसलिओे राजाका सिर काट डालनेसे राजा और प्रजा 
वरावर नही हो जायेगे । और न मालिकका सिर काटनेसे भालिक और मजदूर 
वबरावर हो जायेगे | हम असत्यसे सत्यकी प्राप्त नही कर सकते | सत्यमय आचरण 
द्वारा ही सत्यकों प्राप्त किया जा सकता हें। क्या अहिसा और सत्य दो 
चीजे हैं? हरगिज नहीं। अहिसा सत्यमे और सत्य अहिसामे छिपा हुआ है। 
भिसीछिये मैने कहा है कि वे ओक ही सिक्‍केके दो पहलू हैँ। वे ओेक-दूसरेसे 
अभिन्न है। सिक्केको किसी भी तरफसे पढ़ लीजिये। केवल पढनेमे ही फर्क 
है -- भेक तरफ अहिसा है, दूसरी तरफ सत्य। दोनोका मूल्य ओेक ही है। 
सम्पूर्ण शुद्धताके विना यह दिव्य स्थिति अप्राप्य हे। मन या घरीरकी अशृद्धि 
रखी और आपमे असत्य' और हिंसा आओ। 

जिसीलिओं सत्यपरायण, अहिसक और शुद्ध-हदय समाजवादी ही भारत 
और ससारमे समाजवादी समाज स्थापित कर सकेगें। जहा तक में जानत्ता 
हूं, ससारमें कोओ भी देग भैसा नही हे जो शुद्ध समाजवादी हो। आुपरोक्त 
साधनोके बिना जैसे समाजका अस्तित्वमे आना असम्भव है। 


हरिजन, १३-७-४७, पृ० २३२ 


१, 
सत्य और अहिसा -- समाजवादके सूल आधार 


समाजवादीकों सत्य और अहिसाकी मूर्ति होना चाहिये। और किसके 
लिजें ओव्वरमें जुसकी जीती-जागती श्रद्धा होनी चाहिये । सत्य और अहिंसाका 
यतकी तरह पालन करना कमौटीके वक्त काम नहीं देता। जिसलिओे मैंने 
कहा कि सत्य ह्दी परमेश्वर है। 
यह परमेच्वर चेतनामय भक्ति है। जीव भी जिसी जक्तिसे चना हआ 
है। यह जीव शरीरमे रहता है, मयर वह खुद गरीर नहीं हैं। जिस महान 
गक्तिके अस्तित्वसे घिनकार करनेवाला व्यक्षित अपनेमे रहनेवाली जिस अखट 
शक्तिसे वंचित रहकर जयग बनता है। वेषपतवारकी नावकी तरह वह 
मिधर-अुबर टकराता है ओर आधिरमे कही भी पहचे विना वरवाद हो 
जाता है। यह हालत हममें से बहुतोनी होती है। जैसे छोगोका समाजवाद 
कही भी नहीं पहुचता। करोडो मनुप्यो तक अुसके पहुचनेफी ता वात ही 
दूर हू। 
यह सारी वात्त अगर सच हो तो क्या थीब्वरमें श्रद्धा रखनेवाला 
कोओ समाजवादी नहीं होगा ” अचर हो तो अनने प्रगति ब्यो नहीं की ? 
जीब्वर-भकक्‍त तो वहुतसे हो यये । अुन्होने क्यो नहीं समाजवाद कायम किया? 
लिन दो जकाओका सचोट जवाब देना नुब्किल है। फिर भी में 
मानता हूं कि ओऔव्वर्को माननेंवाले समाजवादीको जैसा ऊुभी नहीं छूगा 
होगा कि समाजवादका आस्तिकतासे कोओ सीछण सबब है। शायद ओऔशव्वर- 
भ्रक्तोंक्ी समाजवादकी जरूरत ही न रही ही। जीब्वर-भक्तोके मौजूद 
रहते हुओ भी दुनियामें वहम कहा नहीं देखनेमे आते ? हिन्द धर्ममे ओऔब्वर- 
भक्‍तोके होते हुओं भी छुआछ्त जैसे महान कलकने क्या समाज पर राज्य 








नहा किया ? 

लीब्वर-त्त्व क्या है, अुसमे कितनी गवित छिपी हुआ है, यह हमेभा 
खोजका विपय रहा हैं। 

मेरा यह दावा रहा हैं कि बिनी खोजमें से नत्यात्रहक्की खोज हुओ 
है! यह नहीं कहा जा सकता कि सत्याग्रह सवब रखनेवाले सारे कायदे 
बन गये हैँ 


। में यह भी नहीं कहता कि जिसके सारे कायदे में जानता 
हु्‌। मगर मैं जितवा दृढ़तासे कह सकता हूं कि नत्यायहसे जो कुछ भी 
पाने जैसा है वह सब पाया जा सकता हैं। सत्याग्रह वडेसे बडा साधन 

डंडे 


मेरा समाजवादी होनेका दावा प्‌ 
हथियार है। मेरी रायमें समाजवाद तक पहुचनेका जिसके सिवा दूसरा 
कोओ रास्ता नहीं है। 


सत्याग्रहके जरिये समाजके सारे राजनीतिक, आथिक और नैतिक 
रोगोकों मिटाया जा सकता है। 


3), 2॥/ 
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१६ 
सेरा समाजवादी होनेका दावा तथाकथित समाजवादके 
बाद भी जिंदा रहेगा 


[श्री प्यारेलालजी द्वारा लिखित “चार साल वाद के महत्त्वपूर्ण अभ।] 


(2 


लुओ फिशर* ने विधान-निर्मात्री सभा पर बातचीत शुरू की। “में 
विधान-निर्मात्री सभामे जाकर ओअेक अलग ही मतलव हल करूगा -- सुसे 
लडाओका मैदान बना दूगा--और अुसे स्वोपरि सत्तावाली सभा जाहिर 
कर दूगा। जिस वारेमें आपकी क्या राय है? ” 

गाधीजीने कहा“ दूसरेकी खडी की हुओ चीजको सर्वोपरि सत्ता जाहिर 
कर देनेसे कोओ फायदा नहीं होगा, आखिर तो वह अग्रेजोफी ही बनाओ 
हुओ हे। सिर्फ अधिकार जता देनेसे कोओ सभा स्वोपरि सत्तावाली नहीं 
बन जाती। सर्वंसत्ताधारी वननेके लिभे आपको वैसा वरताव भी करना 
होगा। जोहानिसवर्गकी टूले स्ट्रीटके तीन दर्जियोने मिलकर शबैलान किया 
था कि वे सर्वंसत्ताधारी है। लेकिन अुससे कोओ नतीजा नहीं निकला। 
वह कोरा मजाक ही साबित हुआ। 

“फिर भी मे प्रस्तावित विधान-निर्माटी सभाकों ऋरिकारी ही मानता 
हू। मैंने यह कहा हे जौर में सोलह जाने जिस वातकों मानता हू कि 
प्रस्तावित विवान-निर्मात्री सभा रचनात्मक टगसे सविनव आज्ञाभगका 
जेक पुर-असर ओवज है। हालाकि में हमारे समाजवादी मित्रोकी कुर्वानी 
और आत्म-सयमकी भावनाकी बडीसे वडी कदर करता हू, फिर भी लुनके 
और मेरे तरीकोमे जो स्पप्ट फर्क हू जुसे मैने कभी छिपाया नहीं। वे 
जाहिरा तौर पर हिंसा और अुसमे सम्बन्ध रखनेवाली वातोमे विश्वास रपते 
है, जब कि मेरे लिये अहिसा ही सब कुछ है।” 





+ लओ फिशर, सुप्रसिद्द अमेरिकन पत्रकार | 


ड४द आथिक और ओद्योगिक जीवन 


जिससे वातचीतका विषय समाजवादकी ओर मुडा। श्री फिश्वरने 
वीचमें ही कहा “जैसे आप समाजवादी हूँ, वैसे ही वे भी हैं।” 

गावीजी “सच्चा समाजवादी तो में हू, वे नहीं। भुनमे से कजियोके 
पैदा होनेसे पहले भी में समाजवादी था| जोहानिसवर्गके ओक अुग्र समाजवादीको 
मेने अपने समाजवादी होनेका यकीन करा दिया था। लेकिन जिस वातके कहनेसे 
यहा कोओ मतलव हासिल नहीं होगा। मेरा यह दावा तो तब भी कायम रहेगा, 
जब अतका समाजवाद मिट जायेगा। ” 

फिशर “आपके समाजवादसे आपका क्‍या अर्थ है? ” 

गावीजी “ मेरे समाजवादका अर्य हे 'सर्वोदय '। मैं गूगे, वहरे और 
अवोको मिटाकर अआठना नहीं चाहता। भअुनके समाजवादमे जिन लोगोके लिओ 
कोमी जगह नही है। भौतिक अन्नति ही भुनका ओेकमात्र मकसद हे। मसलन्‌, 
अमेरिकाका मकसद है कि अुसके हर शहरीके पास ओअेक मोटर हो। मेरा यह 
मकसद नहीं। में अपने व्यक्तित्वके पुर्ण विकासके लिझे आजादी चाहता हू । 
अगर में चाहू तो आसमानमें टिमटिमाते तारों तक पहुचनेकी निसैनी वनानेकी 
आजादी मुझे मिलनी चाहिये | अिसका मतलूव यह नही कि में जैसी कोओ वात 
करूंगा ही। दूसरी तरहके समाजवादमे व्यक्तिगत आजादी नहीं है। आुसमे 
आपका कुछ नहीं होता, आपका अपना जरीर भी आपका नही होता। ” 

फिगर “हा, लेकिन समाजवादके भी कओ प्रकार हैँ। सुधरे हुओ 
झूपमें मेरे समाजवादका अर्थ यह है कि हर चीज पर स्टेटका हक नहीं हे। 
पर झूसमें जैसा ही है। वहा सचमुच आपके शरीर पर भी आपका हक नहीं 
होता । विना किसी गुनाहके आप किसी भी वक्‍त गिरफ्तार किये जा सकते है। 
वे आपको जहा चाहे वहा भेज सकते है। ” 

गावीजी “क्या आपके समाजवादमे राज्यका आपके बच्चों पर अधि- 
कार नही होता ? और क्या वह अन्हे मनचाहे तरीकेसे तालीम नहीं देता ? ” 

फिशर “सभी राज्य जैसा करते हैँ। अमेरिका भी जैसा ही करता 

।” 

क गाधीजी “तब तो रूस और अमेरिकामें कोओ बडा फर्क नही हे। / 

फिशर “आप असलमें तानागाहीका विरोध करते है।” 

गाथीजी “छेकिन अगर समाजवाद तानाशाही नही है तो निकम्मे 
लोगोका शास्त्रभर है। में अपने आपको साम्यवादी भी कहता हू।” 

फिगर “नही, नहीं, जैसा न कहिये। अपनेको साम्यवादी कहना 
आपके लिओभे बडो खतरनाक वात है। में वही चाहता हू, जो आप चाहते 
हैं, जो जयप्रकाश और दूसरे समाजवादी चाहते हैँ ---ओेक आजाद दुनिया। 


मेरा समाजवादी होनेका दावा ४७ 


्े्‌ ] 


लेकिन साम्यवादी जैसा नही चाहते ! वे जैसा कायदा चाहते है जो णरीर और 
मन दोनोको गुलाम बना दे।” 

गाधीजी “क्या माक्सके बारेमे भी आपके यही खयाल हैँ? ” 

फिशर “ साम्यवादियोने अपने मतलूवके अनुसार माक्सेवादकों तोइ- 
मरोड लिया है।” 

गाधीजी “< लेनिनके वारेमे आपकी क्‍या राय है? ” 

फिशर “लेनिननें जिसकी शुरुआत की थी। स्टालिनने असे पूरा 
कर दिया। जब साम्यवादी आपके पास आते है तो वे काग्रेसमें शामिल होना 
चाहते हैँ और आस पर कब्जा करके असे अपनी स्वार्थसिद्धिका साधन बनाना 
चाहते है।” 

गाधीजी “समाजवादी भी असा ही करते हैँ । मेरा साम्यवाद 
समाजवादसे ज्यादा भिन्न नहीं है। वह दोनोका मीठा मेल है। साम्यवाद, 
जैसा कि मैने अुसे समझा हे, समाजवादका कुदरती परिणाम है। 

फिशर “हा, आप ठीक कहते है। अक समय था जब दोनोमे फके 
करना कठिन था । लेकिन आज साम्यवादियों और समाजवादियोमे बडा 
फके है। 

गाधीजी “तो क्‍या आपका मतलव यह हे कि आप स्टालिन-मार्का 
साम्यवाद नहीं चाहते? ” 

फिशर “लेकिन हिन्दुस्तानी साम्यवादी हिन्दुस्तानमे स्टालिन-मार्का 
साम्यवाद ही कायम करना चाहते हैं । जौर अुसके लिओ आपके नामका नाजायज 
फायदा आठाना चाहते है।” 

गाधीजी “लेकिन जिसमें वे कामयाव नहीं होगे। 
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१७ 
अहिसक समाजवादी व्यवस्था 


श्री जयप्रकाश नारायणने मेरे पास ओक प्रस्तावका नीचे लिखा मसविदा 
भेजा था, ओर मुझे लिखा था कि अगर मैं जिस प्रस्तावमे दी गओ तसवीरसे 
सहमत होअ, तो जिसे रामगढमे होनेवाली काग्रेस कार्य-समितिके सामने पेश कर 
दू। प्रस्ताव अिस प्रकार था 


“ काग्रेस और देशके सामनें आज ओक महान राष्ट्रीय अथल- 
पुथलका अवसर अपस्थित है। आजादीकी आखिरी लडाओ जल्दी ही 
लडी जानेवाली है, और यह सब असे समय हो रहा है जब महान शक्ति- 
शाली परिवतेनोके द्वारा सारा ससार जडसे हिलाया जा रहा है। दुनिया- 
भरके विचारक लोग आज जिस बात्तके लिओे चितित है कि जिस यूरोपीय 
युद्धेके महानाजमे से ओक अैसी नयी दुनियाका जन्म हो, जिसकी जड़ 
राष्ट्रो-राप्ट्री ओर मनुष्यो-मनुष्योके वीचके सद्भावपूर्ण सहयोग पर कायम 
की गओ हो । असे समय काग्रेस स्वतन्नताके अपने अुन आदर्शोकों निश्चित 
रूपसे व्यक्त कर देता आवश्यक समझती हें, जिन पर कि वह अडी हुओी 
है और जिनके लिओ वह जल्दी ही देशकी जनताकों अधिकसे अधिक कप्ट 
सहनेका न्यौता देनेवाली है। 

/ स्वतत्र भारतीय राष्ट्रका काम होगा कि वह राष्ट्रोके बीच 
शान्तिकी स्थापना करे, सम्पूर्ण नि जस्त्रीकरणके लिओे यत्नगील रहे 
और राष्ट्रीय झगडोको किसी स्वतत्रतापूर्वक स्थापित आन्तर-राष्ट्रीय 
सत्ता द्वारा शान्तिपूर्वक निवटानेकी कोशिश करे। वह खास तौर पर 
अपने पडोसी देशोके साथ, फिर वे महान शक्तिशाली साम्राज्य हो या 
छोटे-छोटे राष्ट्र, मित्र वतकर रहनेका यत्न करेगा और किसी भी विदेशी 
राज्य या प्रदेश पर अपना अधिकार जमानेकी जिच्छा न करेगा। 

/ देशके सभी कायदे-कानून सर्व-सावारण जनता द्वारा स्वतत्रता- 
पूर्वक व्यक्त की गओ अजिच्छाके अनुसार बनाये जायेगे, और देभमें 
शान्ति और सुब्यवस्था कायम रखनेका अन्तिम आधार जन-साधारणकी 
स्वीकृति और सम्मति पर ही रहेगा। 

“ स्वतत्र भारतीय राष्ट्रमे जनताको सम्पूर्ण व्यक्तिगत और नागरिक 
स्वतत्रता होगी और सास्कृतिक तथा धामिक मामलोमे पुरी आजादी 
दी जायेगी । पर अिसका यह मतलव नही होगा कि हिन्दुस्तानकी जनता 


ड८ 
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अपनी सविधान-सभा द्वारा अपने लिओे जो शञासन-विधान तैयार करेगी, 
आसको हिसा द्वारा अुछूट देनेकी आजादी किसीको रहेगी। 

“४ देशकी राष्ट्रीय सरकार राष्ट्रके नागरिकोके वीच किसी प्रकारका 
भेदभाव न रखेंगी। प्रत्येक नागरिककों समान अधिकार रहेगे। जन्म 
ओर परम्पराके कारण मिलनेवाली सभी सुविधाओं या भेदभाव मिटा 
दिये जायगे। न तो सरकार द्वारा किसीको कोओ पद या आुपाधि 
दी जायगी और न परम्परागत सामाजिक दरजेके कारण ही कोभी किसी 
अुपाधिका हकदार माना जायगा। 

“ राज्यका राजनीतिक और आथिक सगठन सामाजिक न्याय 
और आशिक स्वतत्रताके सिद्धान्तों पर किया जायेगा। जिस सगठनके 
फलस्वरूप जहा समाजके प्रत्येक व्यक्तिकी राष्ट्रीय आवश्यकताओकी 
पूर्ति होगी, तहा जिसका अद्ेश्य केवल भौतिक आवश्यकताओकी तृप्ति ही 
न रहेगा, वल्कि अपेक्षा यह रखी जायेगी कि क्षिसके कारण राष्ट्रका 
हरओक व्यक्ति स्वास्थ्यपूर्ण जीवत बिता सके और अपना नैतिक तथा 
बौद्धिक विकास कर सके । जिसके लिझे और समाजमें समताकी भावना 
स्थापित करनेके लिओ राज्य द्वारा छोटे पैमाने पर चलनेवाले बैसे आुद्योग- 
धवोको प्रोत्साहित किया जायेगा, जो व्यक्तियों द्वारा या सहकारी 
सस्थाओ द्वारा सभीके समान हितकी दृष्टिसे चलाये जायेगे । बडे पैमाने 
पर सामूहिक रूपसे चलनेवाले सभी अद्योग-वधोकों अन्तमें जाकर मिस 
तरह चलाना होगा कि जिससे जुतका अधिकार और आधिपत्य व्यक्ति- 
योके हाथसे निकलकर समाजके हाथमे आ जायें। अिस लरूदयकी सिद्धिके 
लिओ राज्य यातायातके भारी सावनो, व्यापारी जहाजो, खानो और दूसरे 
बड़े-बड़े अुद्योग-धधोका राष्ट्रीयकरण शुरू कर देगा। वस्त-व्यवसायका 
प्रवव जिस तरह किया जायेगा कि जिससे अआत्तरोत्तर आुसका केन्द्रीकरण 
रुके और विकेन्द्रीकरण बढे। 

“४ गावोके जीवनका पुन सगठन किया जायेगा, अऑन्हे स्वतत्न शात्रित 
जिकाओ वनाया जायेगा और जहा तक सभव होगा अविकने अधिक 
स्वावलम्बी वनानेका यत्न किया जायेगा। देशके जमीन-सम्वन्धी कानूनोमें 
जड-मूलसे सुधार किया जायेगा, और यह सुधार जिस सिद्धान्त पर 
होगा कि जमीनका मालिक अआसे जोतनेवाला ही हो सकता है । और हर 
काइतकारके पास आुतनी ही जमीन होनी चाहिये, जितनीसे वह अपने 
परिवारका भुचित रीतिसे भरण-पोषण कर सके | जिससे जहा जेक जोर 
जमीदारीकी अनेक प्रथाये वन्द हो जायेगी, तहा खेतीमें गुलामीकी प्रथा 
भी नष्ट हो जायेगी। 


आए 
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/ राज्य वर्गोके हितों या स्वार्थोकी रक्षा करेगा। लेकिन जब ये 
स्वार्थ गरीबी या पद-दलितोके स्वार्थमे वाधक होगे, तो राज्य गरीबो 
और पद-दलितोके स्वार्थकी रक्षा करके सामाजिक न्यायकी तुलाको 
समतौल रखेगा। 

“४ राज्यकी मालिकीवाले और राज्यकी व्यवस्थामे चलनेवाले सभी 
मुद्योग-धधोके प्रवधमे मजदूरोकों अपने चुने हुओ प्रतिनिधि भेजनेका 
अधिकार रहेगा और जिस प्रवधमे अुनका हिस्सा सरकारके प्रतिनिधि- 
योके बराबर होगा। 

४ देशी राज्योमे सम्पूर्ण प्रजातत्रात्मक सरकारे स्थापित होगी 
और नागरिकोकी समताके तथा सामाजिक भेदभावको मिटानेके 
सिद्धान्तके अनुसार राजाओं और नवाबोके रूपमे देशी रियासतोमे कोओी 
नामधारी शासक नही रहेगे। 


मुझे श्री जयप्रकाशका यह प्रस्ताव पसन्द आया और मैने कार्य-समितिको 
अुनका पत्र और प्रस्तावका यह मसविदा पढ़कर सुनाया। लेकिन समित्तिने यह्‌ 
सोचा कि रामगढ काग्रेसमे अक ही प्रस्ताव पास करनेकी बात पर डठे रहना 
जरूरी है, और पठनामे जो मूल प्रस्ताव पास हुआ था अुसमें किसी प्रकारका 
परिवर्तत करना जिष्ट नही है। समितिकी यह दलील निरपवाद थी, जिसलिओे 
प्रस्तुत प्रस्तावके गुण-दोपोकी चर्चा किये बिना ही अुसे छोड दिया गया। मैने 
श्री जयप्रकाअकों अपने प्रयत्वके परिणामसे सूचित कर दिया। अन्होने मुझे 
लिखा कि जिसके बाद आनको सतोष देनेवाली सबसे अच्छी बात यह होगी कि 
मैं भुनके जिस प्रस्तावको अपनी पूरी सहमति या जितनी में दे सकू भुतनी 
सहमतिके साथ प्रकाशित कर दू। 


श्री जयप्रकाशकी जिस जिच्छाको पूरा करनेमे मुझे कोओ कठिनाओ नहीं 
मालूम होती । ओेक असे आदर्शके नाते, जिसे देशके स्वतत्र होते ही हमे कार्यरूपमे 
परिणत करना है, में श्री जयप्रकाशकी ओक सूचनाकों छोडकर जेप सभी 
सूचनाओका आम तौर पर समर्थन करता हू । 


मेरा दावा है कि आज हिन्दुस्तानमे जो छोग समाजवादकों अपना ध्येय 
मानते है, अुनसे बहुत पहले मैं समाजवादकों स्वीकार कर चुका था। छेकिन 
मेरा समाजवाद मेरे लिभे सहज और स्वाभाविक था और पुस्तकोसे 
ग्रहण नहीं किया गया था। वह अहिसामे मेरे अटल विश्वासका ही परिणाम 
था | कोओ भी अछ्मी, जो सक्रिय अहिंसामें विश्वास करता है, सामाजिक 
अन्यायको, फिर वह कही भी क्यो न होता हो, वरदाब्त नहीं कर सकता -- 
वह अुसका विरोध किये विना रह नहीं सकता। जहा तक में जानता हू, 
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दुर्भाग्यवश परदिचमके समाजवादियोनें यह मान लिया है कि अपने समाजवादी 
सिद्धान्तोको वे हिंसा द्वारा ही अमलमें ला सकते हूँ । 

में सदासे यह मानता आया हू कि नीचसे नीच और कमजोरसे 
कमजोरके प्रति भी हम जोर-जवरदस्तीके जरिये सामाजिक न्यायका पालन नहीं 
कर सकते | में यह भी मानता आया हू कि पतितसे पतित लोगोको भी 
सही तालीम दी जाये, तो अहिसक साथनी द्वारा सव प्रकारके अत्याचारोका 
प्रतिकार किया जा सकता है। अहिसक असहयोग ही असका मुख्य साधन है। 
कभी कभी असहयोग भी आतना ही कतंब्य-लप हो जाता है जितना कि 
सहयोग । अपनी वरवादी या गुलामीमें खुद सहायक होनेके लिभे कोओ 
बधा हुआ नहीं है। जो स्वतत्रता दूसरोके प्रयत्नो द्वारा--फिर वे कितने 
ही अंदार क्यो न हो--मिलछती है, वह आन प्रयत्तोके न रहने पर 
कायम नही रखी जा सकती । दूसरे बब्दोमें, असी स्वतत्रता सच्ची स्वतत्रता 
नहीं है। लेकिन जब पतितसे पतित भी अहिसक असहयोग द्वारा अपनी 
स्वतत्रता प्राप्त करनेकी कला सीख लेते है, तो वे अुसके प्रकाशका अनुभव 
किये बिना नहीं रह सकते। 

जिसलिओ जब मैने श्री जयप्रकाशके जिस प्रस्तावको पढा और देखा कि 
वे देशमे जिस प्रकारकी शासन-व्यवस्था कायम करना चाहते है, भुसका आधार 
अुन्होंने अहिसाको ही माना है तो मुझे खुशी हुओ। मेरा यह पक्‍का विश्वास 
है कि जिस चीजको हिंसा कभी नहीं कर सकती, वही अहिसात्मक असहयोग 
द्वारा सिद्ध की जा सकती है, और अससे अन्तर्में जाकर अत्याचारियोका 
हृदय-परिवर्तन भी हो सकता है। हमने हिन्दुस्तानमें अहिसाको आुसके 
अनुरूप अवसर अभी तक दिया ही नहीं है। फिर भी आइचर्य है कि अपनी 
जिस मिलावंटी अहिंसा द्वारा भी हमने जितनी शक्ित प्राप्त कर ली है। 

जमीनके वारेमे श्री जयप्रकाशकी सूचनाये भडकानेवाली हो सकती 
है, लेकिन वें दरअसल वैसी है नहीं। सम्योचित जीवनके लिओे जितनी 
जमीनकी आवश्यकता है, अुससे अधिक किसी आदमीके पास नही होनी 
चाहिये । अऔसा कौन हे जो जिस हकीकतसे जिनकार कर सके कि आम 
जनताकी घोर गरीबीका मुख्य कारण आज यही है कि जुसके पास आुसकी 
अपनी कही जानेवाली कोओ जमीन नहीं है? 

लेकिन यह याद रखना चाहिये कि जिस तरहके सुधार तावडतोड नही 
किये जा सकते | अगर ये सुधार अहिसात्मक तरीकोसे करने है, तो घनिको 
और निर्धनोकी सुशिक्षित वनाना छाजिमी हो जाता है। धनिकोको यह विश्वास 
दिलाना होगा कि अुनके साथ कभी जोर-जवरदस्ती नहीं की जायेगी, और 
निर्धनोको यह सिखाना और समझाना होगा कि अुनकी मरजीके खिलाफ 
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अुनसे जबरन कोओ काम नहीं ले सकता, और कष्ट-सहन या अहिसाकी 
कलछाको सीखकर वे अपनी स्वतत्रता प्राप्त कर सकते है। अगर जिस लक्ष्यको 
हमें प्राप्त करता है, तो अपर मैने जिस शिक्षाका जिक्र किया है असका 
प्रारम्भ अभीसे हो जाना चाहियें। जिसके लिजे पहली जरूरत जैसा वातावरण 
तैयार करने की है, जिसमें पारस्परिक आदर और सद्भावका साम्राज्य हो। 
अुस अवस्थामें वर्गों और आम जनताके बीच किसी प्रकारका कोओ 
हिसात्मक सघर्ष नहीं हो सकता | 

जिसलिओ यद्यपि अहिंसाकी दृष्टिसे श्री जयप्रकाशकी सूचनाओका सामान्य 
समर्थन करनेमे मुझे कोओ कठिनाओ नही मालूम होती, तो भी मै राजाओ सम्बन्धी 
आअतकी सुचनाका समर्थन नहीं कर सकता | कानूनकी दृष्टिसे वे स्वतत्र है। यह 
सच है कि आतकी स्वतत्रताका कोओ विशेष मूल्य नही है, क्योकि भ्रेक प्रवल 
शक्ति अुनका सरक्षण करती है। लेकिन वे अपनी स्वतत्रताका दावा कर 
सकते है, जब कि हम नहीं कर सकते। श्री जयप्रकाशकी प्रस्तावित सूचनाओमे 
जो बाते कही गओऔ है, अुनके अनुसार अगर अहिसात्मक साधनों द्वारा हम 
स्वतन हो जाये, तो अुस हालतमें में जैसे किसी समझौतेकी कल्पना नहीं कर 
सकता, जिसमें राजा लोग अपनेको खुद ही मिटानेके लिओ तैयार होगे। 
समझौता किसी भी तरहका क्यो न हो, राष्ट्रको अुसका पूरा-पूरा पालन 
करना ही होगा | जिसलिजे में तो सिर्फ जैसे समझौतेकी ही कल्पना कर सकता 
हु, जिसमे बडी-बडी रियासते अपने दरजेको कायम रखेगी। ओक तरहसे वह 
चीज आजकी स्थितिसे कही वढकर होगी, लेकिन दूसरी दृष्टिसे राजाओोकी 
सत्ता जितनी सीमित रह जायेगी कि जिससे देशी रियासततोकी प्रजाकों अपनी 
परियासतवोमे स्वायत्त शासनके वे ही अधिकार प्राप्त रहेगे, जो हिन्दुस्तानके दूसरे 
'हिस्सोकी जनताको प्राप्त रहेगे। अुनको भाषण, लेखन तथा मुद्रणकी स्वत- 
अता और शछाद्ध न्याय प्राप्त रहेगा। शायद श्री जयप्रकाशको यह विश्वास नहीं 
है कि राजा लोग स्वेच्छासे अपनी निरकुशताका त्याग कर देगे। मुझे यह 
विश्वास है। अेंक तो जिसलिये कि वे भी हमारी ही तरह भले आदमी है 
और दूसरे झिसलिओ कि मेरा शुद्ध अहिसाकी अमोघ शक्तिमे सम्पूर्ण विश्वास 
है। अत अन्तमे मै यह कहना चाहता हू कि क्‍या राजा-महाराजा और क्या 
दसरे लोग सभी सच्चे और अनुकूल वन जायगे, जब हम खुद अपने प्रति 
अपनी श्रद्धाके प्रति --- यदि हममे श्रद्धा है---और राष्ट्रके प्रति सच्चे वनेंगे। 
जिस समय तो हममें असा वननेकी पूरी श्रद्धा नही है। जैसी अधकचरी श्रद्धासे 
स्वतत्रताका मार्ग कभी नहीं प्राप्त किया जा सकता। अहिसाका प्रारभ और 
अन्त आत्म-निरीक्षणमें होता हे -- जिन खोजा तिव पाजिया गहरे पानी पैठ । * 
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१८ 
अहिसा और राज्य 


लन्दनके ओक भाजीने अहिसाके अमलके वारेमे सात सवाल पूछे है। 
हालाकि “यंग थिडिया” या 'हरिजन ' में जिस तरहके सवालोके जवाब दिये 
जा चुके है, तो भी अगर जिन जवाबोसे कुछ मदद मिल सकती है, तो भओेक 
ही लेखमे सब सवालोके जवाब दे देना फायदेमन्द होगा। 


प्र०-- १ क्‍या किसी मौजूदा हुकूमतके लिओे, जो लाजिमी तौर 
पर हिसाके वल चलती है, यह मुमकिन हे कि वह अआपद्रव (वलवा) 
करनेवालोकी अन्दरुनी और बाहरी ताकतोकों रोकनेके लिओभे अहिंसात्मक 
लडाओ लड सके ? या जो लोग अहिसात्मक ढगसे अपद्रवोको रोकना चाहते 
है, क्या अुनके लिझे यह जरूरी हू कि वे राज्याधिकारको छोडकर विलकुल 
निजी तौर पर विरोधियोके सामने खडे हो जाय ? 


अ० -- हिंसाके वल पर चलनेवाली हुकूमतके लिओ अन्दरूनी या वाहरी 
किसी भी तरहके अपद्रवोको अहिसात्मक ढगसे शान्त करना मुमकिन, नहीं 
है । आदमी ओऔश्वर और बनकी पूजा अकसाथ नही कर सकता और 
न वह ओअेकसाथ शान्त और क्रुद्ध रह सकता है। दावा यह हे कि राज्य 
अहिंसाके बल पर चल सकता है, यानी वह दुनियाकी सारी हथियारवन्द 
ताकतोके खिलाफ अहिंसात्मक लडाओ लरड सकता है। भैसा राज्य अशोकका 
था। फिरसे वैसा राज्य कायम किया जा सकता हे। लेकिन अगर यह 
सावित कर दिया जाय कि अशोकका राज्य अहिसाके वर नहीं चलता 
था, तो भी अुससे यह दावा कमजोर नहीं पडता। जिसके गुण-दोप पर ही 
जिसकी जाच होनी चाहिये । 


प्र०»--- २ क्‍या आप समझते हैं कि काग्रेसी सरकार बाहरी और 
अन्दरूनी अपद्रवोको विलकुल अहिसात्मक ढगसे श्ञान्त कर सकेगी ? 


अ० --ववेशक, काग्रेसी सरकारके लिओ यह मुमकिन है कि वह बाहरी 
हमलो और अन्दरूनी बलवोको अहिसात्मक ढगसे शान्त कर सके। मुमकिन है 
कि काग्रेसको अहिसामे अितना विश्वास न हो जितना मुझे है। अगर काग्रेस 
अपना रास्ता वदलती है, तो अिससे यही सावित होगा कि अव तककी हमारी 
अहिंसा कमजोरोकी अहिंसा थी और यह्‌ कि काग्रेमको जिस वातका विश्वास 
या श्रद्धा नही है कि कोओ “स्टेट भी अहिंसक हो नकती है। 


५३ 


पड आिक और ओऔद्योगिक जीवन 


प्र०---३२ क्या यह जान छेनेसे कि विरोबवी अहिंसावादी है, झगडा 
करनेवालेकी हिम्मत बढ नहीं जाती ? 


१० -- झंगडा करनेवालोको फायदा तभी होता है, जब आुनका 
सुकाबला कमजोरकी अहिंसासे हो। वहादुरकी अहिंसा तो किसी भी हालतमें 
पूरी तरह हथियारोंसे लूस श्रेक बहादुर सिपाहीसे या समूची फौजसे भी 
मसजवूत ही होती है। 

प्र० --- ४ अगर हिन्दुस्तानके लोगोका ओक दल अपने स्वार्थके लिये -- 
जो न सिर्फ दूसरोके खिलाफ है वल्कि वुनियादी तौर पर अन्यायपूर्ण भी है -- 
तलवारसे काम ले, तो आपकी व्या नीति होगी ? गैर-सरकारी सस्थामोंके 
लिये तो जैसे मौके पर सत्याग्रह करना मुमकिन है, मगर क्‍या जैसी 
हालतमे हुकूमत करनेवालोके लिग्रे भी सत्याग्रह मुमकिन हो सकता है? 


अु० --- सवालमे जैसी मिसारू ली गजी है, जो कभी पेश जा ही नही 
सकती | अहिसात्मक राज्य ज्यादासे ज्यादा समझदार जनताकी मरजीके मुता- 
विक चलनेवाला और असके मनकी वात समझकर अुस तरह काम करनेवारा 
होना चाहिये। अँसे राज्यमे जिस दरूकी कल्पना की गओऔी है वह नहींके 
वरावर ही होगा। वह अुस बडे वहुमतकी निश्चित मरजीके खिलाफ, 
जिसका कि राज्य प्रतिनिधित्व करता है, खडा ही नहीं हो सकता। आजकी 
सरकार जनतासे वाहरकी चीज नही हैं। वह बहुत बड़े बहुमतवी भिच्छा ही 
है। अगर असे अहिंसात्मक ढगसे जाहिर करे तो वह जेकका चही, वल्कि 
अकके खिलाफ निन्‍यानवेका वहुमत होगा। 

प्र०-- ५ क्या ज्यादा मजबूत फौजी ताकतवालेका सत्याग्रह कमजोर 
फौजी ताकतवालेसे ज्यादा कारगर नहीं है? 

अ० --ये दोनो विरोधी वाते हैं। जिसके पास मजबृत फौजी ताकत है 
वह सत्याग्रह कर ही नहीं सकता। मसलन, अगर रूस अहिसासे काम लेता 
चाहे तो पहले अूसे अपनी सारी हिंसक ताकतकों छोड देना होगा। भिसमें 
सचाओ यह है कि जो ओेक वार फौजी ताकतमें बहुत बढे-चढे थे वे 
अपने विचार वदल दे, तो न सिर्फ दुनियाकों वल्कि अपने विरोधियोको 
भी वे अपनी अहिंसा दिखा सकते है। जो छोग पक्के अहिंसक है जिस 
वातकी परवाह चही करेगे कि अनके विरोवी मजबूत फौजी ताकतवाले है 
या कमजोर हैं। 

प्र०--- ६ ओक जहिंसक सेताके छिओ किस तरहके अनुशासन और 
ट्रेनिगकी जरूरत है? क्या कुछ वातोमें अुसकी ट्रेनिंग मौजूदा फौजी ट्रेनिंगसे 
मिल्ती-जुलूती नहीं होगी ? 


अहिसा और राज्य ण्प्‌ 


आअु० --- मौजूदा फौजी ट्रेनिगके भुरूका वहुत थोडा हिस्सा अहिसक सेनाकी 
ट्रेनिग्में शामिल हो सकता है। जैसे, अनुशासन, कवायद, कोरस, झडा-वन्दन, 
सिग्नलिग और किसी तरहकी दूसरी चीजें। ये सव भी बिलकुल फौजी 
डगसे नही सिखाये जायेंगे, क्योकि लिनकी व॒नियाद ही दूसरी है। जेक अहिसक 
सेनाके लिझे जिस तालीमकी ठीक-ठीक जरूरत है, वह है भीच्वरमें मटल 
श्रद्धा (विब्वास), अहिसक सेनाके सेनापतिके हुक्मका अपनी मरजीसे पूरा 
पालन, और सेनाके हिस्सोमे वाहरी और अन्दर्नी दोनों तरहका पूरान्पूरा 
सहयोग | 

प्र०---७ क्या आजकी हालतमे यह ज्यादा अच्छा नहीं होगा कि 
हिन्दुस्तान और भिग्लैण्ड जैसे मुल्क किसी भी फौजी कदमको आुठानेसे पहदे -- 
सत्याग्रहकी आजमाजिश्कों पूरा मौका देनेका विरादा रसते हुओ भी --- अपनी 
फौजी कावलीयतको पूरा बनाये रहे ? 

अ० --- अपर दिये गये जवावोसे यह साफ हो जाना चाहिये कि जब तक 
हिन्दुस्तान और भिग्लेण्ट अपनी पूरी फौजी कावडीयतको कायम रखते हैं, 
किसी भी हालतमे सत्याप्रहके साथ न्याय नहीं कर सकते। साथ ही, यह 
विलकुल सही हे कि फौजी ताकतें अपने आपस-आपसके झगडोको ग्ञान्तिके 
साथ मिटानेके लिओे वरावर समझीतेकी बातचीत चलाती रहती हैूँ। 
लेकिन यहा हम लडाओको घरण लेनेसे पहले होनेंवाली घात्तिकी प्रारभिक 
वातचीतकी चर्चा नहीं कर रहे हैं। हम तो यह सोच रहें हैं कि लडाओके 
नामसे पहचाने जानेवाले हथियारवन्द झगडेकी जगह, जिसे पूले शब्दोमें 
कत्लेआम कहा जा सकता हे, आखिर किस चीजकों दी जाय। 
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१९ 
क्या अहिसक राज्य कभी अस्तित्वमें आ सकेगा? 


अमेरिकासे आओी हुओ चिट्टियोमे से वैवकोवर (केनेडा) की भेक 
नमूनेदार चिट्ठी नीचे देता हू 


“मैं सच्चे दिलसे अपने लिओ यह तो नहीं कह सकता कि मै 
आपकी हिन्दुस्तान हिन्दुस्तानियोके लिओ' वाली नीतिका हिमायती ह, 
लेकिन  लिवर्टी ' मासिकमे मैने आपका लेख पढा है और समाचार-पन्नोमे 
छपे हुओ आपके सुप्रसिद्ध जीवनके वर्णन भी पढे है। “सुप्रसिद्ध ” शब्दका 
प्रयोग मैने अुस अर्थमे नहीं किया है जिस अर्थमे यह यूरोपके महान 
नेताओके लिओ प्रयुक्त होता है, बल्कि अस पुरुषके अर्थमे किया है जो 
अपनी निजी कल्पना-तरगोको स्थायी रूप देनेके बदले अपने देश- 
वासियोकी स्थितिको सुधारनेका सच्चा प्रयत्न करता है। निस्सन्‍्देह मैं 
यह तो जानता हू कि आपके सिद्धान्तोम हिन्दुस्तानकों पुन ग्रामोद्योगोकी 
ओर ले जाने, राष्ट्र-राष्ट्रके वीच आपसी आथ्थिक सहयोग स्थापित करने 
और मनुष्य-मनृष्यके वीच सदुभाव पैदा करनेका लक्ष्य रहा है! लेकिन 
में यह जानना चाहता हु कि आपका नया प्रजातत्र ससारकी राजनीतिमे 
कौनसा स्थान ग्रहण करेगा ? यूरोपके छोटे-छोटे देश मानते थे कि वे 
अलिप्त रह सकेगे, लेकिन आप देख लीजिये कि आज अबकी हालत 
क्या है। स्वय हिन्दुस्तानके आध्यात्मिक नेताकी कलमसे में यह जानना 
चाहता हू कि अुनकी सरकारका रुख अनके देशमे रहनेवाले अग्रेजोके 
प्रति किस तरहका रहेगा, और अग्रेजों व दूसरे देशवालोकी पेढियोको 
वहा रहने दिया जायगा या नहीं? सन्‌ १८५३ में अमेरिकन बेडेके 
और ओडमिरल पेरीके योकोहामाके बन्दरगाहमे प्रवेश करने तक जो 
नीति जापानने अख्तियार कर रखी थी, अुसीको हिन्दुस्तानकी नओ 
सरकार भी अपनायेगी क्या ? अर्थात्‌ क्या देशमे विदेशियोको आने और 
विदेशी व्यापारको जमनेसे रोका जायगा ? 

“मुझे आशा है कि आप ओक केनेंडियन नौजवानकी--जो 
आपके देशकी समस्याओको भलीभाति समझना चाहता है--जिंस 
धृप्टताको क्षमा करेगे। * 
अिस पत्रके शिष्टाचारवाले अशको छोड देने पर लेखकका सीधा सवार 

यह रह जाता है. “क्या स्वतत्र हिन्दुस्तानमे अग्रेजों और विदेशियोके लिये 


पद 


क्या अहिसक राज्य कभी अस्तित्वमें आ सकेगा ? प्छ 


स्थान रहेगा ? ” जिस सवालका मेरी कल्पित या सच्ची आध्यात्मिक्ताके 
साथ कोओ सम्बन्ध न होना चाहिये ! स्वतत्र अमेरिका और स्वतन्र ब्रिटेनके 
लिये यह सवाल नही भरुठता | जौर जब हिन्दुस्तान सचमुच स्वतन हो जायगा, 
तो भुसके लिभे भी नही अुठेगा | क्योकि आस समय हिन्दुस्तानकों बिना किसीकी 
रोक-टोकके अपनी मनचीती करनेकी स्वतत्रता रहेगी। किन्तु हिन्दुम्तानके 
स्वतत्र होने पर --- और देरमे या जल्दी वह स्वतत्र होगा ही -- वह क्‍या करेगा, 
यह कल्पना करनेमें आनन्दका अनुभव होता है । यदि अुसकी राजनीति पर मेरा 
कोओ प्रभाव रहा, तो देशमे विदेशियोका स्वागत किया जायेगा, वणर्तें कि अुनकी 
अपस्थिति देशके लिझे हितकारी हो। जैसा कि आज तक अुन्होने किया है, 
आअुसका शोपण करके अुसे कगाल वनानेकी सहूलियत अओुन्हे कभी न दी जायगी। 


स्वतत्र हिन्दुस्तान और वातोमे कैसा होगा, सो तो देखनेकी वात है। 
जिस अहिसात्मक नीतिका अुसने कुछ-कुछ सम्पूर्णता और कुछ-ऊुछ सफलताके 
साथ अब तक व्यवहार किया हे, यदि आगे भी वह अुस पर दृढ रहा, तो यूरोपके 
छोटे-छोटे राष्ट्रोकी वेवतीके खयालसे अुसको भयभीत होनेकी कोओ जरूरत न 
रहेगी । अहिसक राज्यको वाहरी हमलोसे अपनी रक्षा करनेके लिओ बडे विस्तार 
या कदकी आवश्यकता नहीं रहती । बाहरी हमलोसे वचनेके लिओ असे राज्यको 
थोडा भी खर्च करना जरूरी नहीं होता । हा, यह पूछना आुचित हो सकता है 
कि जिस तरहका राज्य कभी कायम होगा भी या नही ? तात्त्विक दृष्टिसे असे 
राज्यकी कल्पनामें बुद्धि कोओ दोप नही पाती | दूसरा सवाल यह है कि जिस 
चीजको, जिसका व्यवहार कठिन वताया जाता है, कार्यरूपमे परिणत करनेके 
लिओे मनुष्य-स्वभाव आुतनी भुच्च कक्षा तक कभी पहुच सकेगा या नहीं ? हम 
जानते है कि व्यक्तिगत रुपसे मनुष्योने अपने स्वभावकी अकल्पित अुच्चताका 
परिचय दिया है। धैर्यके साथ यत्न करनेसे अिनकी सस्याका बढ़ना जसभव 
नही | सो कुछ भी हो, सिर्फ जिसलिओ कि म॑ हिन्दुस्तानकी ओरसे अैसे प्रत्व- 
त्तरका कोओ प्रकट चिह्न दिखा नही सकता, में अपनी श्रद्धा खोकर प्रयत्न करना 
न छोड़ूगा। तब तो मुझे हिन्दुस्तानके लिये ग॒द्ध स्वतत्रताकी आजा भी हमेथाके 
लिओ छोड देनी पडेगी, जैसी कि कुछ लोगोने छोड दी हे। अनका कहना यह 
है कि हिन्दुस्तान ओक बहुत वडा जौर बिलकुल निहत्वा देश ह, आअुसे सैनिक 
राप्ट्र बननेमे सैकडो वरस रूग जायगे। में असी निराशाका शिकार बननेसे 
जअिनकार करता हु। लछोकमान्यके ज्वलन्त णब्दोमें कह, तो “स्वराज्य हिन्दु- 
स्तानका जन्मसिद्ध अधिकार है और अुसे वह हर तरह लेकर ही रहेगा।* 
यद्ष ध्येयप्राप्तिके प्रयत्नमे हे, ध्येयको प्राप्त करनेमे नहीं। यह यय अहिसात्मक 
प्रक्रिवओंकी सम्पूर्णता द्वारा प्राप्त हो सकेगा, जिस विपयमे मेरी श्रद्धा नौर 
मेरा भुत्साह अखूट है। अहिसाकी जिस गृढ नक्तिका पता क्सीने जी तक 
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लगाया नही है। हमे सिफे पैर रखनेको जगह भर मिली है। छगनके साथ 
जुटे रहनेसे शाइवत आनन्दके देनेवाले रत्न-भडार खुल सकते हैं। अगर भेहनत 
ज्यादा है तो फल भी आसका अतना ही बडा है। 


हरिजनसेवक, ५-४-४२, पू० १०० 


२० 
अहिसक राज्य-संचालन 
[श्री महादेव देसाओ द्वारा लिखित 'अहिसाकी मर्यादा ' से । | 
“ अहिसाके द्वारा राज्य-सचालून कैसे किया जाये ? ” 


गाधीजी “ यह प्रश्न पूछते समय आप जओेक वात स्वीकार कर हछेते है, 
अर्थात्‌ अहिसक स्वराज्यकी प्राप्ति -- यह समझमे आता है क्या ? यदि हमने 
सचमुच अआ_हिसक मार्गसे स्वराज्य प्राप्त किया होगा, तो हममें से अविकतर लोग 
अहिसक बन चुके होगे और हमारे देशका सगठन अहिंसक तरीकेसे हुआ होगा । 
अगर हमने स्वराज्य प्राप्त करने जितनी अहिसक तैयारी की होगी, तो अहिसक 
तरीकोसे असे सभालनेमे हमे मुश्किल नहीं आनी चाहिये। क्योकि अहिंसक 
स्वराज्य कुछ अपरसे तो आअतरा नहीं होगा। असे पानेके लिओ हमे लछोगोका 
बहुमतसे साथ मिला होगा। जैसे राज्यका तो यह अर्थ हुआ कि गुंडे भी हमारे 
अकुणमे आये होगे। मिसालके तौर पर, सेवाग्रामकी सात सौकी आवादीमें 
पाच-सात गुडे हो और वाकी सव लछोगोकों अहिंसक तालीम मिली हो, तो 
या तो वे गुंडे वाकी छोंगोके अकुशको स्वीकार करेगे या गाव छोडकर 
भाग जायेगे। 

४ मगर आप देखेगे कि अिस सवालकी चर्चा में सावधानीसे कर रहा 
हूं । मेरी सत्यकी भावना मुझसे कहलाती हैं कि शायद हम पुलिसके विना न॑ 
चला सके। और पुलिस भी जिस तरहकी ब्रिटिश सरकार रखती है 
बैंसी नही, मगर हमारे ही ढगकी होगी। और फिर हमारी कल्पनाका वालिग 
मताधिकार होगा, जिसलिओे २१ वर्षके युवकका भी राजकाजमे हिस्सा होगा। 
भिसलिजे मैने कहा हे कि पूर्ण अहिसक राज्य, विना राजाके व्यवस्थित राज्य 
होगा | जिसलिओ वही राज्य आत्तम होगा जिसमे पुलिस जित्यादिका जिनन्‍्तजाम 
कमसे कम हो । मगर वात तो यह है कि राज्यकी लगाम मेरे हाथमें देता कौन 
है! दे तो में राज्य चलाकर वता दू । अगर मैं पुलिस रखूगा तो वह काग्रेसमें 
से लिये हुओ समाज-सुधारकोकी पुलिस होगी। ” 

हब 
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“मगर”, खेर साहवा बोल आओठे, “काग्रेमके मनी अहिंसक सत्ता 
लेकर नहीं आये थे। ५०० गुडे तूफान करने पर तुल जायें और अगर बुन्हे 
रोका न जाबे, तो वे चारो तरफ हाहाकार मचा सकते है। मुझे डर 
है कि जैसे छोगोके साथ आप भी दूसरा वरताव न करते। ” 

गावीजी हस पडे और बोले, “ मगर असी परिस्थितिकी कल्पना तो मैने 
की थी और अँसी हालतमें आप लोगोको क्या करना चाहिये यह मे कहा ही 
करता था। मत्री बैसे प्रसगोर्में घर या ऑफिससे निकलकर गुडोके सामने 
खडे होकर अपने प्राण निछावर कर सकते ये। मगर सच्ची वात तो यह 
है कि हममे बैसी अहिंसा नहीं थी तो भी हमने मत्रीपद लिया। लिया तो 
भले लिया। कारण कि जब हमें लगा कि सत्ता छोडनी चाहिये तो अुसे 
छोडनेमे ओेक घडी भी नहीं लगी। हा, जितना कहूगा कि अगर हमारे 
मत्रीपदके दो या तीन सालमें हमने अखड अहिसाका पालन किया होता, तो 
काग्रेस अहिसा और स्वराज्यकी दिश्ञामें बहुत आगे बढ गजी होती। 

वाला साहवने कहा, “मगर चार या पाच साल पहले जब अैसा प्रसग 
आया था, तव मैने काग्रेसके नेताओसे कहा था कि चलो निकलो और आगमे 
कूद पडो। मगर कोओ तेंयार नहीं हुआ।” 

गावीजी, “ यह आप मेरी ही दलछीलका समर्थन कर रहे हैं। में यही 
कह रहा हू न कि हमारी अहिंसा हृदयगत नहीं हुओ थी, वह जिद्ठा 
तक ही रही थी। मगर जिस परसे अनुमान तो यह निकलता है कि यदि 
कच्ची अहिसासे भी हम आितने आगे वढ सके, तो हमारी अहिंसा सच्ची 
रहती तो हम कितना बढ जाते। सभव है, शायद हम अपना ध्येय प्राप्त 
भी कर चुके होते। ” 

प्र० --- बाहरी आक्रमणका अहिसक रीतिसे आप कंसे सामना करेगे, 
यह समझाकिये ? ” 

अ० -- “ जिसका चित्र मै पूरी तरह आपके सामने नहीं खीच सकूया। 
क्योकि हमारे पास न तो जिस चीजका अनुभव है और न यह खतन आज 
हमारे सामने आकर खडा हुआ हू। और आज तो सिखो, पठानो जौर गुरखोफे 
सरकारी लश्कर सडे ही है। मेरी कल्पना तो यह है कि में अपनी हजार या 
दो हजारकी सेना दोनो छडती हुओ फौजोके वीचमे रख दूगा। जैसा करके 
मैं दूसरा कोओ परिणाम न भी ला सऊू, तो दुब्मनकी हिसाकों तो जरूर 
कम कर दूगा। अहिसक सेनाके सेवापतिकों हिंसक सेनापतिसे ज्यादा तीज्न बुद्धि 
और ज्यादा समय-सूचकताकी जावश्यकता रहती है। मगर पहलेने ही सब 








१ वाला साहव खेर, वम्वजी राज्यके मुख्यमत्री, सन्‌ १९३८-३९ और 
१९४६-५२ के वर्षोमि। 
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चित्र खीच सकतनेकी शक्ति अुसे ओऔद्वर दे दे, तो वह अभिमानी बन 
जाये। और ओऔरवर जैसा कजूस है कि आवश्यकतासे ज्यादा शक्ति 
किसीको देता ही नहीं।” 


खेर साहव विद्वान पुरुष है, जिसलिओ अुन्होंने अब गीताकी भापामे 
अक सवाल पूछा, “ ससार सव हृदका ही बना हुआ है -- हर्प-शोक, सुख-दु ख, 
भय-साहस । डर होगा तो हिम्मत भी आयेगी। डर भी निकम्मी चीज नहीं 
है। पहाड पर डरकर न चले, तो कही-न-कही खाभीमे जा पडेगे। तो क्‍या 
आपकी अहिंसक सेना दृद्धातीत होगी, गुणातीत होगी ? ” 


तुरन्त ही गराधीजीने गीताकी ही भाषामे आअत्तर दिया, “ नही, हरगरिज 
नही, क्योकि मेरी सेनाने अहिसा और हिसाके दृद्वमे से अहिसाकों अपनाया 
होगा। में या मेरी सेना दृद्योसे परे नहीं है, त्रिगुणातीत नहीं है।गीताका 
त्रिगुणातीत तो हिंसा अहिसासे परे है। डरका अपयोग है, मगर डरपोक- 
पनका आपयोग नहीं। डरके कारण में सापके मुहमे अगली न रखूगा, मगर 
डरपोकपनसे सापको देखते ही भयभीत होकर कापने न लूगूगा। बात यह 
है कि हम तो मृत्यू आनेसे पहले ही अनेक वार मर जाते है। डर तो 
केवरू औश्वरका ही हो सकता है। 


“मगर मेरी फौज किस किस्मकी होगी, यह में समझाओअ। सब 
सेमिकोके पास सेनापतिकी वृद्धि होगी जैसी कल्पना ही नही है। मगर अनमे 
सेनापतिकी ओक-ओक आज्ञाका पालन करनेकी निप्ठा और अनुशासन होयगा। 
सेनापतिमे असी चीज जरूर होनी चाहिये कि जिसके कारण सब असका हुक्म 
माने । लाखोके दलके पाससे तो वह केवल आज्ञा-पालन ही चाहेगा। दाडीकूच 
केवल मेरी कल्पना ही थी। पहले तो पडित मोतीझालूजीने अुसका मजाक 
अुडाया था और जमनालालजीने कहा था कि जिससे तो वाजिसरॉयके 
महल पर कूच करके धावा करना ज्यादा अच्छा है। मगर मुझे तो नमकके 
सिवा दूसरी चीज सुझ ही नहीं सकती थी। क्योकि मुझे तो करोडोका 
विचार करके निर्णय करना था। यह कल्पना ओशब्वर-दत्त थी। पडित 
भोतीलालजीने थोडी दलील की, मगर अन्तमे कहा आखिर सेनापति तो 
आप है, आप जो कल्पना करे वही सही है। अुसमे फेर-फार करनेके लिये 
में आपको कैसे कह सकता हू ? हमे तो आपमे विश्वास रखकर चलना है।* 
जिसके वाद जब जवूसरमें वह मुझसे मिलने आये, तब आअनकी आखे खुल 
गओी थी। जनताकी जागृतिको देखकर अऑन्हे आश्चर्य हुआ था। और 
जागृति भी कैसी ? हजारो स्त्रियोने अुस वक्‍त जो शान्त हिम्मत वताओी 
थी, अुसके जोडकी मिसाल जितिहासमे कहा मिलेगी ? 
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“और अैसा होते हुओ भी जिन हजारोने सत्याग्रहमे हिस्मा लिया था, 
वे असाधारण स्त्री-पुरुष नहीं ये। भुनमे से कआ तो व्यसनी होगे और भूछे 
करनेवाले होगे । मगर ओऔश्वर तो जो भी कच्चे-पक्के साधन मिलते है, अुनका 
अपयोग कर लेता हे और स्वय अलिप्त रहता हैं। कारण यह है कि वह 
गुणातीत है। ” 

आगे भुन्होने कहा, “ और सच्ची सेना हे कौनसी ? तुलसीकृत रामायणमें 
वानर-सेना, भालू-सेनाका वर्णन तो दिया है, पर सच्ची सेनाका वर्णन तो 
रामचन्द्रजीके मुखसे कहलाया गया है।” 

ये सब चौपाणओिया गावीजीने पूरी नहीं सुनाओ थी, मगर पाठकोकी 
खातिर में (महादेवभाओ ) अन्हे यहा दे रहा हू । प्रसण यह है कि लकाकाडमें 
रावणके सामने जब रामचन्द्रजी रणक्षेत्रमे आते है, तब विभीपण 
रामचन्द्रजीको बिना रथके पैदल जाते देखकर भयभीत हो जाता है और 
पूछता है 

“जन्ाथ न रथ नहिं तन पदचाना। केहि विधि जितव वीर बलवाना ॥। 


किसके अआत्तरमें रामचन्द्रजी कहते है 


“सुनहु ससा, कह कृपा निवाना। 

जेहि जय होगि सो स्यदन आना।॥ 

सौरज, धीरज तेहि रथ-चाका। 

सत्य, सील दृढ ध्वजा पताका।॥। 

बल, विवेक, दम, परहित घोरे। 

छमा, कृपा, समता रजु जोरे।] 

ओऔस-भजन सारथी सुजाना। 

विरति चर्म, सतोप क्ृपाना॥। 

दान परसु, वुधि सक्ति प्रचडा। 

वर विग्यान कठिन कोदडा]॥ 

अमल, अचल मन तून समाना। 

सम, जम, नियम, सिलीमुख नाना॥। 

कवच अभेद विप्र गुरु पूजा। 

अेहिसम विजय-अपाय न दूजा॥। 
महा अजय ससार रिपु, जीति सकथि सो बीर। 
जाके अस रथ होजि दृढ, सुनहु सखा मति घीर॥ * 


जिस तरह रामायणका अुल्लेस करके ग्राथीजी बोले, “ सो जीतनेवाली 
सेता तो यह है। में ससारसे विरक्त नहीं हुआ हूं। होना चाहता भी नहीं। 


३२ आर्थिक और ओऔद्योगिक जीवन 


असे किसी विरक्‍्तकों मैं जानता भी नही हु। मै तो सेवाग्राममें बैठकर 
जो कुछ काम कर सकता हु भुतना करके और जो कोओ मेरी सलाह 
लेने आये असे सलाह देकर सतोप मानता हू। वात यह है कि हमें श्रद्धाकी 
जरूरत है। सत्यके मार्ग पर चलकर हम खोनेवाले क्या हैं? बहुत होगा 
तो कुचले जायेगे । मगर हारनेसे क्या कुचछा जाना बेहतर नही है? 

“ मगर हिंसक तैयारी करनी हो तो मेरी वृद्धि काम नही करेगी। 
हवाओ जहाज और डैको जित्यादिका विचार करते ही मेरा माथा चकरा 
जाता है। भुसके सामने मेरी अहिंसक तैयारी तो जितनी आसान है कि 
कोओ बात ही नहीं। और फिर भूसमे ओऔइर्वर-जैसा सारथी मिला है, जो 
कभी हमे अओलटे मार्ग ले ही नहीं जा सकता। फिर डरनेका कारण ही 
क्या है प्र 
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अहिसक प्रतिरक्षा 


नीचे लिखा हुआ सवाकू ओक अग्रेज मिलिटरी अफसरने भेजा है। 
अन्होने २८ जुलाओं, १९४६ के हरिजन” में आजादी” पर मेरा लेख 
बडी दिलरूचस्पीसे पढा है। ये अफसर भओेक फौजी भिजीनियर हैं। अमेरिका 
और यूरोपमे खूब घूमें है और अपनी आखोसे जर्मनीमे लडाओकी तबाही 
और बरवादी देख चुके है। 

प्र० --- जिस आदशे हुकूमतमे (और बेशक यह हुकूमत आदर्श होगी) 
आदमी वाहरके हमलोसे किस तरह वच सकता है? आजकल जब कि 
मशीनका दौर-दौरा है, अगर राज्यके पास नये नये हथियारोसे छूस फौज 
न होगी, तो जैसे हथियारोवाली फौज हमला करके देशकों जीत सकती 
है और वहाके रहनेवालोको गुलाम बना सकती है। 

अ० -- सवाल पूछनेवाले भाजी कहते है कि अआन्होने मेरे लेखकों बडे 
घ्यानसे बार-बार पढा है और फौजी आदमी होनेके बावजूद भुसे पसन्द भी 
किया है। मगर साफ पता चलता है कि मेरे लेखमे जो असल वात है 
अुसे वे चूक गये हैं। वह यह है कि ओक व्यक्तिकी तरह ओेक राष्ट्र, चाहे वह 
कितना ही छोठा क्‍यों न हो, और राष्ट्र तो क्या ओक वर्ग भी हथियारोसे 
लैस सारी दुनियाके खिलाफ अपनी जिज्जतकी रक्षा कर सकता हे। लेकिन 
शर्ते यह है कि आसमें सब जेकमतके हो और मुनमें मिस रक्षाके लिगे 
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पक्का जिरादा हो। यही निह॒त्थे लोगोकी जक्ति और खूबसूरती है, जिसकी 
कोओ मिसाल नहीं मिल सकती। यही अहिंसक रक्षा है, जो किसी मजिल 
पर न तो हार जानती है, न हार मानती है। जिसलिओे जिस राष्ट्र 
या समूहने हमेगाके लिश्रे अहिसाका रास्ता अपना लिया हो, वह बणुगोलोसे 
भी गुलाम नहीं वनाया जा सकता । 
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र्२ 
पुलिस-बलूकी मेरी कल्पना 


अेक मित्र अिस प्रकार लिखते है 

“ ओक अग्रेज वबहनने, जिसका आपने हालमें ही अऑल्ठेख किया 
है, ठीक ही कहा है कि वाहरी आक्रमणके आगे अहिंसाका 
प्रयोग करना, यह हमेशाके लिभ्रे और आजकी परिस्थितियोमे सास 
जरूरी है और यह भी सभव है कि जिसका अधिक अच्छा परि- 
णाम सिद्ध हो। मगर अदरूनी हुल्लडोके सामने अहिसाका प्रयोग 
करना ज्यादा मुश्किल है। हमारे यहा मुख्य तीन प्रकारके हुल्लडोकी 
कल्पना की जाती है साम्प्रदायिक दगे, जहा ओौद्योगिक केन्द्र हो 
वहा मजदूरोके झगडे और चोर-डाकुओकी लूटपाट या डाकेके अआपद्रव । 
जिस प्रकारके हुल्लडोमें निहित मूल कारण, जैसे पारस्परिक जविश्वास, 
सामाजिक अन्याय तथा आथ्थिक ज्ोपणमें से पैदा हुजी गरीबी और 
वेकारी, जब तक दूर नहीं हो जाते, तव तक जिन हुल्लडोकों 
चाहे जितनी जोर-जवरदस्तीसे दवा दिया जाये, तो भी वे वान्ल्रार 
होते रहेंगे और चाहे जितना वन्दोवस्त होते हुओ भी लछोगोफो जिनके 
कारण कष्ट-सहन करने पडेगे। मूल कारण तो रचनात्मक प्रवृत्तिस ही 
दूर किये जा सकेगे। पर अँसा करनेमे वक्‍त लगेगा। लिस दरमियान 
जैसे हुल्लडोके अवसर पर अधिकाश मनृष्य हिसा-वलवालोका रक्षण 
ढूढनेके लिओ ही प्रेरित होगे। जैसे समय पर भी जैसे मनुष्य जिन्हें 
अहिंसा पर श्रद्धा है, अपनी अहिसाको जितने दरजे तक जपिक 
सक्रिय रूप दे सकेंगे अुतने दरजें तक वे जिस किस्मके हुल्लडोकी 
निर्मूल करनेमे अधिक योग देगे। जिसलिजे हुल्लडोके लिये भी 
आखिरी भअुपाय तो अहिसा ही है। 


दे आर्थिक और मद्योगिक जीवन 


“पर क्या हम जैसी समाज-रचनाकी कल्पना कर सकते हैं कि 
जिसमें किसी भी रूपकी हिसाका आश्रय विलकुल छेना ही न पड़े ? हम 
असी कल्पता कर सकते है कि समाजमे अधिकाश लोगोके पास मितनी 
सम्पत्ति न हो कि अुसे छीन लेनेके लिझे दूसरोकी नीयत विगड जाये, 
जिसी प्रकार हरअेकके पास कितना हो कि सव सुख-सतोपसे रह सके, 
जिससे कि दूसरोकी सम्पत्ति छीननेका भुनका मन ही न हो। फिर भी 
जमीन या दूसरी मिल्कियतके हक और अुपयोगके सवधमे तथा लेन-देन 
और अन्य व्यवहारोके अिकरारके सबंधमे तकरार खडी ही न होने 
पाये, जैसा होना सभव नहीं दिखाओ देता। जिसके लिओे न्‍्याय-व्यवस्था 
रखनी पडेगी, और अभुसे टिकानेके लिझे तथा पच या अदालतके 
निर्णयो पर ममल करानेके लिओ पुलिस-वलूकी आवश्यकता तो रहेगी 
ही) पुलिस रखनेके सववमें आपने ढिलाओ तो दी ही है। पर भुसकी 
मर्यादा कहा रखेगे ? आज अहिसा-भकक्‍तोके हाथमे राज्यका अत्तरदामित्व 
हो, तो वे आतन्तरिक हुल्लडोके अवसर पर पुलिस-वरूका अपयोग करे 
या नहीं ” फिर पुलिस-बलूको आप तात्कालिक आवश्यकताके लायक 
निभा लेनेको तैयार है या स्थायी तौर पर? मुझे तो जैसा मालूम 
होता है कि रूम्यें समयके लिओभे, जिसके अतकी हम कल्पना नहीं 
कर सकते, समाजमे पुलिस-वछूकी जरूरत पडेंगी। जैसा लूगता है कि 
अहिंसाकी जितनी मर्यादा स्वीकार करनी ही पडेगी। ” 


शिस पत्नमे पूछे गये प्रश्न महत्त्वके है और हरजेक जवाबदार सत्या- 
ग्रहीके लिम्रे विचारणीय हैं। अगर हम छोगोमे सच्ची अहिंसा पैदा हुओ 
होती, अगर हमारी अहिसक मानी हुओ लडाओअिया सचमुच अहिंसक हीती, 
तो अँसे प्रशत अुठ ही नहीं सकते थे, क्योंकि अुनका हल अपने-आप हो 
गया होता। 

पृथ्वीके ठेठ भ्त्तर श्रुवके प्रदेशका हमे अनुभव न होनेसे आुसके 
कल्पना-चित्र ही हमको मिल सकते है, पर अससे यथेष्ट तृप्ति होती ही 
नही। यही बात अहिसा-विधयक प्रइनोकी है। अगर सबके सब काग्रेसवादी 
(जन) प्रामाणिक रहे होते, तो हमारी स्थिति आज त़िश्कुकी जैसी न होती। 
हम सर्वत्र अहिसाके चिह्न देखते, हममे साम्प्रदायिक अैक्य होता, हम छोगोमें 
से छुआछूतका भूत निकछ गया होता और समाज अधिकाओअमे सुव्यवस्थित 
होता। मगर हम झिनमे से कुछ नहीं देखते, जितना ही नहीं, वल्कि हम 
देखते है कि काग्रेसके प्रति जगह-जगह कदुताका प्रदर्शन किया जा रहा है। 
हमारे वचनों पर बहुतसे लोग विश्वास नहीं करते) मुस्लिम छीग और 
वहुतसे राजाओकों काग्रेसका विश्वास नही, आुसके प्रति आज तो वैर-भाव 
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ही आुनके मनमें है। हम लोगोमें णुद्ध अहिसाका आचरण होता, तो कामग्रेमका 
आज किसीको भय न होता, वल्कि वह सवकी प्रेम-भाजन वन गनी होती। 
जअिसलिये जिन्हे अहिंसा पर अटल विष्वास है, क्ुतक़े लिये आज तो 
में काल्पनिक चित्र ही दे सकता हू। 
जहा तक हममें जुद्ध अहिसा प्रगट नहीं होती, वहा तक हम आहिसक 
मार्गसे स्वराज्य प्राप्त नहीं कर सकते। हमारा वहमत हो तभी हमें सत्ता 
मिल सकती है, जिसका अर्थ यह हुआ कि प्रजाका बहुत बडा भाग जहिसाके 
दशासनके नीचे रहनेवाला होगा। असी स्थिति जब होगी तव काफी हिसा- 
वृत्तिका नाश हो गया होगा और हिंसक आपद्रव कावूमे आ गये होगे। 
बसा होते हुओ भी मेने यह तो स्वीकार किया ही है कि पहिसक 
शासनमें भेक मर्यादित हद तक पुलिस-वबछके लिओ स्थान होगा। यह मान्यता 
मेरी अपूर्ण अहिसाका चिह्न है। पुलिसके बिना में काम चला सकूगा अँसा 
कहनेकी मेरी हिम्मत नही, जैसे कि यह कहनेकी हिम्मत है कि बिना फौजके 
में चला लूगा। में जरूर असी स्थितिकी कल्पना करता हू, जब पुलिसकी भी 
जरूरत नही पडेगी। पर जिसका सच्चा पता तो अनुभवसे ही छूग सकता है। 
यह पुलिस आजकी पुलिससे विलकुल भिन्न ही प्रकारकी होगी। अुममें 
अहिंसामें विश्वास रखनेवालोकी भरती होगी । वे छोगोंके सेवक होगे, सरदार 
नहीं। लोग अुनकी मदद करते होगे और वे रोज-व-रोज कम होते जाने- 
वाले अआपद्रवोका आसानीसे मुकावला कर सकेगे। पुलिसके पास कुछ दस्त 
तो होगे, पर अुसका अपयोग थायद ही कभी होगा। असलूमें देसा जाये 
तो जिस पुलिसकों सुधारकके तौर पर समझना चाहिये। जैसी पुलिसका 
अपयोग मृख्यतया चोर-डाकुओकी काबूमे रसनेके लिझे ही होगा। अहिसक 
शासनमे मजदूर-मालिकोका झगडा क्वचित्‌ ही होगा, हडताले गायद 
ही होगी। क्योंकि अहिंसक बहुमतकी प्रतिष्ठा स्वभावत्त जितनी होगी कि 
समाजके प्रमुस समुदायोका आदर अमे प्राप्त होगा । श्षितना पर रुूचा 
चाहिये कि काग्रेसका जब अधिकार होगा, तव अधिकतर शित्तोस परत 
और भिससे अपरकी अमरके स्ती-पुरुप मताबिकारी होतें। शाजते सह दित 
विधानको जिस काल्पनिक चित्रमे स्थान नहीं हैँ। 
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श्३ 
कांग्रेसी मंत्री और अहिसा 
श्री दकरराव देव लिखते है 


“ छोगोकी समझमें यह वात नहीं आ रही है कि जो लोग मपनेको 
सत्याग्रही कहते थ, वे मत्री बनते ही फौज और पुलिसका अपयोग 
क्यो करते हैं। लोग मानते है कि धर्म या व्यवहारके रुपमें मानी हुजी 
अहिसाका यह भग है, और बूपरी खयालसे यह सच भी मारूम होता 
है। काग्रेसी मत्रियोके विचारोमे और वरतावमें यह जो विरोध 
दिखाओी देता है, अुसका समर्थतन करना आसान ने होनेके कारण 
हमारे कार्यकर्ता अुलझनमें पड जाते है, और मिस विसगतिसे छाभ 
अुठानेवाले काग्रेसी और गैर-काग्रेसी प्रचारकोका मुकाबला करना 
अनके लिग्रे मुश्किक हो जाता है। 

“आम तौर पर काग्रेसियोकी अहिसा कमजोरोकी अहिसा ही 
रही है। हिन्दुस्तावकी मौजूदा हालतमें यही हो सकता था, जिसे तो 
आप भी जानते है। आप कहते है कि ताकतवरकी अहिसामें तेज 
होता है, फिर भी कमजोरकों तगडा बनानेके लिग्रे आपने अहिंसाका 
अुपयोग करना स्वीकार किया, यही नहीं वल्कि आप अुनके नेता भी 
बने । जिस तरह दुर्वल या कमजोर होते हुओ भी आज अुनके हाथरमें 
सत्ता आभी है । वे अग्रेजी हुकूमततके खिलाफ तो अहिसासे छडे, 
लेकिन अब अपने हाथमे सत्ता लेकर देझ्षमें दगा-फसादके समय भी 
भहिंसाका अपयोग करके अुसे मिटानेकोी वे तैयार नहीं है। अगर 
वे मैसी कोशिश करे भी तो न वे अुसमें कामयाव होगे और न जिस 
काममें बुन्हे आम लोगोका सहकार ही मिलेगा। 

“४ मैने आपसे पूछा था कि क्‍या सत्याग्रही अपने हाथमें हुकूमतकी 
वागडोर ले सकता है? अगर ले सकता है तो भुस हुकूमतके जरिये 
वह अहिसाकों कैसे बागे वढा सकता है? कृपा करके आप जिस पर 
थोडी रोगनी डालिये। जिसने अहिसाकों धर्म माना है वह कभी 
हुकूमतमे घामिल होना पसंद नहीं करेगा। और, मेरी राय है कि 
असे जैसा करना भी नहीं चाहिये। लेकिन में मानता हू कि जिन्होने 
अहिंसाकों सिर्फ नीति या व्यवहारकी दृष्टिसे अपनाया है, अुनके लिगरे 
पद लेनेमें कोओ दिक्कत न होनी चाहिये। बहुतेरे काग्रेसियोने पद 


दर 
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सभाले है और अभिसके लिमरे आपने मुन्हे बिजाजत दी है । वैसी 
हालतमें सवाल यह भुठ्ता है कि बुन मत्रियोंसे, जो अहिसामें मानते हैं, 
आपका यह आुम्मीद रखना कहा तक मुनासिव है कि कमसे कम वे 
खुद तो दगा-फसादके मौको पर अहिंसाका आुपयोग करे ? नहिसाके जरिये 
सत्ता प्राप्त करनेके वाद अुसका अुपयोग किस तरह किया जाय, जिससे 
सत्ता ही गैर-जरूरी हो जाय? अगर अैसा कोमी रास्ता आप न 
सुझायेंगे, तो हमारे अपने मकसद तक पहुचनेके लिखे सत्याग्रह ओेक 
अवूरा सावन माना जायगा। ” 


मेरे विचारसे जिसका जवाब आसान है। कुछ समयसे मैंने यह कहना 
शुरू कर दिया है कि काग्रेसके विधान या कानूनसे “सत्य और अहिसाकों! 
हटा देता चाहिये। लेकिन काग्रेसके विधानसे ये दोनो सचमुच हटाये जाय या 
न हटाये जाय, अगर हम यह मान छे कि वे हटा दिये गये है, तो स्वतत्र 
रूपसे हम यह समझ सकेगे कि कोमी काम सही है या नहीं। में मानता 
हूं कि जब तक हम देशमें भीतरी शक्तिकी रक्षाके लिमे फोज या पुलिसका 
भुपयोग करेगे, तब तक अग्रेजी सल्तनतके या दूसरी किसी विदेशी सल्तनतके 
मातहत ही हम रहेगे-- फिर चाहे देशकी सरकार काग्रेसवालोके हायमें 
हो या दूसरोके हाथमें हो। फर्ज कीजिये कि कांग्रेसी मत्रि-मडलछोको अहिसामें 
विश्वास नही है। यह भी मान लीजिये कि हिन्दू, मुसलमान बौर 
दूसरे हिंदुस्तानी फौज और पुलिसका सहारा चाहते है। अगर बैसा है तो 
वह अन्‍्हे मिलता रहेगा। जो काग्रेसी मत्री अहिसामें विश्वास रखते हू; 
बुन्हे फौज या पुलिसकी मदद लेना अच्छा न लगेगा। मिसलिमे वे जिस्तीफा 
दे सकते है। जिसके मानी यह हुओ कि जब तक लोगोमें आपसरम्मे ही फैसला 
कर लेनेकी ताकत नहीं आती, तव तक हुल्लडवाजी होती रहेगी ओर हममें 
अहिसाका सच्चा वल पैदा ही नहीं होगा। 

अब सवाल यह रहा कि जैसा अहिंसक वल किस प्रकार पैदा हो सकता 
है ” जिस सवालका जवाब अहमदावादसे आये हुओे मेक पत्रके जवाब्में ४ 
अगस्तको में दे चुका हु। जब तक हममे वहादुरी और प्रेमसे मरनेकी ताकत 
पैदा नहीं होती, तव तक हममें वीरोकी अहिंसाका बल नहीं जा सकता। 

अब सवाल यह है कि आदर्ण समाजमें कोओ राजसत्ता रहेगी या वह 
अेक विलकुर अराजक समाज बनेगा? मेरे खयारमें जैसा सवाल पूछनेसे 
कोओ फायदा नहीं होगा । अगर हम बैसे समाजके लिम्रे मेहनत करते रहें, 
तो वह घीरे घीरे किसी हद तक अन्तित्वमें आयेगा; जौर बुस हद तक 
लोगोको अससे फायदा पहुचेगा। युक्लिडने कहा है कि लाबिन वही हो 
सकती है जिसमे चौडाओ न हो । लेकिन जैसी छाबिन न बाज तक कोओी 
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बना पाया है, न आगे सी कोओ बना पायेगा। फिर भी शैसी छामिनको 
खयालमे रखनेसे ही प्रगति हो सकती है। जो बात जिस मामलेमे सच है, 
वह हरओेक आदशेके वारेसे सच है। 

हा, जितना याद रखना चाहिये कि आज दुनियामे कही भी अराजक 
समाज नही है। अगर कभी कही वन सकता है, तो अुसका आरभ हिन्दुस्तानमे 
ही हो सकता है। क्योकि हिन्दुस्तानमे जैसा समाज बनानेकी कोशिश की ग्रभी 
है। आज तक हम आखिरी दरजेकी वहाद्री नहीं दिखा सके, लेकिन असे 
दिखानेका भेक ही रास्ता है। और वह यह है कि जो छोग अुसमे विश्वास 
रखते हैं, वे शुस पर चल कर दिखाये। जैसा करनेके लिजे, जिस तरह हमने 
जेलोका डर छोड दिया है अुसी तरह, मृत्युका डर भी बिलकुल छोडना पडेगा। 
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श्४ड 
सत्य और अहिसाको न छोड़ें 


ओेक सेवाभावी भाभी अपना नाम देकर लिखते है * 


“ आपका साप्ताहिक अखबार हरिजनवन्धु ' में नियमित पढता 
हूं। १५ सितम्बरके 'हरिजनवन्धु ' में श्री शकरराव देवकों दिये गये 
जवाबमे आपने लिखा है मैने कुछ समयसे कहना शुरू किया है 
कि काग्रेसके विधानमें से सत्य और अहिसाको निकाल देना चाहिये। 

“ आजकी परिस्थितियोमे असा होगा, तो काग्रेस परसे छोगोका 
विश्वास भुठ जायेगा । लोग जैसा समझेगे कि जब तक काग्रेसके हाथमे 
सत्ता नहीं थी, वह लोगोको सत्य और अहिसा पर चलनेको समझाती 
थी। आज सत्ता हाथमे आते ही वह सत्य और अहिसाको विधानमें 
से निकालनेका सोच रही है। 

“ अगर काग्रेसके विधानमें से ये दो शब्द, जिनके जरिये काग्रेस 
अितनी आगे वढी हे और आज अूची चोटी पर बैठी हे, निकल जायेगे, 
तो काग्रेस फौरन ही नीचे गिर जायेगी। असकी प्रतिष्ठा हलकी पड 
जायेगी। आप ही कहते थे कि सत्य और अहिंसाके बिना आप भेक 
कदम भी आगे नहीं चल सकते। 

“ फकिसलिओं लोग काग्रेसवालोको विश्वासके छायक, दयाछु, 
सेवासावी, हिम्मतवाले --- वगैरा-वगैरा मानते आये हैँ? सत्य कौर 
अहिसाके ही कारण। सत्य और अहिंसा अुसकी जड है। जडके ताश 
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होनेसे साराका सारा पेड अपने-आप सूख जायेगा। आपको तो यह 
कोशिश करनी चाहिये कि वह जड ज्यादासे ज्यादा गहरी जाय। 

“४ अिसलिशओ मुझे लगता है कि आप हरभेक काग्रेसननकों लिन 
सिद्धान्तोका पालन करनेके लछिओे वाघ्य करें, यदि वह मिनका पालन 
करनेसे जिनकार करता हे, तो भुसे काग्रेस छोड देनी चाहिये।” 


अहिसाका दावा करनेवाला में अच्छा काम करनेके लिओ भी किसीको 
मजबूर कैसे कर सकता हू ? ओेक महान अग्रेजने कहा है कि आजाद रहकर 
भूल करना अच्छा हे, मगर मजबूर होकर अच्छा बनना बुरा हे। मे जिस 
सत्यको मानता हु। कारण साफ हे। जो दूसरोके दवावसे अच्छा रहता है, 
अुसका दिल अच्छा नही रहता, आअुलटा ज्यादा विगडता है, और जब दवाव 
हट जाता है तो अन्दर हुआ विगाड भूपर आ जाता है। 

और, किसी ओेक व्यक्तिके पास तो किसी पर दवाव डालनेकी ताकत 
होनी ही नही चाहिये । काग्रेस भी जबरन्‌ किसीसे सत्य या अहिंसा पर अमर 
नही करवा सकती। असी चीजे खुशीका सौदा ही होनी चाहिये। 

सत्य और अहिसाको काग्रेसके विधानसे निकालनेकी वात पेश किये 
मुझे भेक सालसे ज्यादा अरसा हो गया है। मेरी जिस सलाहके पीछे 
जोरदार कारण है। सत्य और अहिंसाकी ओटमे काग्रेसका झूठ और 
हिंसाको छिपाना कोंओ मामूली कारण नही है। अगर काग्रेसी दिसावा न 
करे और सचमुच सत्य और अहिंसाके जिन दो खभोको पकडे रहे, तो 
जिससे अच्छा और क्या हो सकता है ? 

मैं तो कभी यह चाह ही नही सकता कि सत्ता हाथमें आने पर काग्रेस- 
जन सत्य और अहिंसाकी अुस सीढीको छोड दें, जिसके सहारे वे जितने 
आगे वढे है। में मानता हू कि अगर काग्रेस सत्ता पाकर जिस सीढीको 
छोडेगी, तो भुसका तेज विलकुल मन्द पड जायगा। 

ओक और भूलसे सबको वचना चाहिये। जो विधानमें नहीं लिखा हो 
अुस पर किसीको अमल नही करना चाहिये, जैसी वात तो है ही नही। 
मैने तो आशा रखी ही हे कि सत्य और अहिसाके विधानमें से निकल 
जाने पर भी सब या ज्यादातर काग्रेसी अपनी जिच्छासे आन पर अमर 
करेगे और करते-करते मरेगे भी। 

ओक भूल, जिसका जिक्र जिन सेवाभावी भाजीने नहीं किया है, सुधार 
दू। काग्रेसके विधानमे “झातिपूर्ण और न्यायसगत” शब्द है। भुन्हे अहिसक 
और सत्यपूर्ण माननेका मुझे हक नही । काग्रेसके पास धर्म नहीं, कर्म ही है। 
अग्रेजीमे असे पॉलिसी” कहेगे। मेरे हकका तो सवार ही नहीं है। मार 
जब तक कर्म चलता है तव तक वह धर्म हो जाता है| यानी बुंच हर 7 5 


७० आधधिक भौर औद्योगिक जोवन 


अमल करनेका वधन होता है। अगर “शान्ति” का मतलूव अशान्ति भी हो 
सकता हो ओर ' न्‍्यायसगत ' का मतलव झूठ भी हो सकता हो, तो मेरी 
सलाहके लिओे कोओी स्थान नही रह जाता। 
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५4 
में अहिसक साम्यवादसें विद्वास रखता हूं 
[श्री महादेव देसाआके “साप्ताहिक पत्र ' से।] 

हम लोग बेहद थक गये थे। सोनेकी तैयारीमें ही थे, क्योकि दूसरे 
दिन सबेरे तीन वजे बुठना था। आक्रके तूफान-पीडित प्रदेशमे घूमना 
था। गाडी चल पडी थी। जितनेमें ही ओक दोहरे बदनके सज्जन दौडते 
हुओं आये और अन्होने खिडकीमें से झाका | पहनावा यूरोपियन था। 
कहने लगे, “जनाब, मैं ठेठ मिस्रसे आ रहा हू। हिन्दुस्तानके सबसे बड़े 
महापुरुषसे हाथ मिलाने और अनतसे थोडी-सी बातचीत करनेका मौका 
तो मिलता ही चाहिये।” वे अग्रेजीमें बोले, पर लहजा और अच्चारण 
फ्रेच था। अआन्हे हम क्या कहते? सिवा अदर लेनेके चारा ही नहीं था। 
पर दरवाजेमें ताछठा छगा हुआ था। हमने कहा, “आप अगले स्टेशन 
पर आ जाजियें।” पर वे जरा भी समय खोना नही चाहते थे। खिडकीमें 
से ही वे अदर घुसे । हमने भी थोडी सहायता की और वे आ गये। जिस 
बातसे वे बडे खुश थे कि मिस्रको कुछ तो आजादी मिली। हिन्दुस्तानके 
प्रति भी अन्होने शुभाशा प्रगट की। 

“पर में कुछ सवाल आपसे पूछू। में देखता हु कि आप काफी थक 
गये हैं। पर मुझे अपने जीवनमें फिर कभी जैसा मौका नहीं मिलेगा। 
मिसलिओ जाशा करता हू कि आप मुझे जरूर माफ करेगे।” मारे नीदके 
गाघधीजीकी आखें मुद रही थी। पर जिस प्रेमी आगन्तुकको वे टाल नहीं 
सके। “अच्छा कहिये, ” वे बोले। 

“ कम्युनिज्मके बारेमे आप क्‍या सोचते हैं? क्या आपके खयालसे 
अससे हिन्दुस्तानका भला हो सकता है? ” यह अनका पहला सवाल था। 

“४ रूसी ढगका अर्थात्‌ लोगो पर अूपरसे जबरदस्ती लादा हुआ कम्युनिज्म 
हिन्दुस्तानके लिओ विलकुल नामुमकिन होगा । मैं तो अहिसात्मक साम्यवादमें 
विश्वास करता हु।” गाघीजीने कहा। 

“पर रूसी फम्यूनिज्म तो खानगी सपत्तिके खिलाफ है। क्या आप 
खानगी संपत्ति रहने देना चाहते हैं? ” 


में अहिसक साम्यवादमें विद्धास रखता हू ७१ 


“ अगर कम्यूनिज्म वगैर किसी तरहकी जोर-जवरदस्तीके जा सकता हो, 
तव तो आुसका स्वागत होगा। क्योकि आस हालतमें सपत्ति पर किसीका भी 
अधिकार तव तक नही होगा, जब तक कि वह जनताकी ओरसे और जनताके 
लिग्रे नही होगा । अंक रलूखपतिके पास लाखो होगे । पर वह जनताकी 
भोरसे अनका रक्षक-मात्र होगा। और जब कभी नसर्व-साधारणके हितके लिगे 
अुनकी जरूरत होगी, तव राज्य सारी सपत्ति पर अधिकार कर सकेगा। ” 

“ क्या समाजवादके वारेमें आप और जवाहरलालजीके वीच कोबी 
मतभेद है?” 

“हा, है तो। पर वह जितना ही कि वे अुसके अंक अग पर जोर 
देते है तो में दूमरे पर। वे शायद परिणाम पर जोर देते हैँ और मे 
साधन पर देता हु। में शायद ओआुनके खयालसे अहिंसा पर जरूस्तसे ज्यादा 
जोर दे रहा हं। वे भी गहिसामे विश्वास तो करते है। पर अगर वे 
यह देखें कि अहिसाके द्वारा समाजवाद नहीं लाया जा सकता, तो वे अन्य 
साधनोको भी काममें लेना बुरा न समझेंगे। असलर्मे में तो सैद्धान्तिक दष्टिसे 
अहिसाको जितना महत्त्व दे रहा हू। मुझे अगर कोओी यह विब्वास दिला 
दे कि अन्य साधनोसे आजादी लायी जा सकती है, तो भी म॑ बुसे लेनेसे 
जिनकार कर दूगा। वह सच्ची आजादी नही होगी। / 

“पर क्या आपका यह खयाल है कि आपके अहिसात्मक प्रचार 
(आन्दोलन) से अग्रेज हिन्दुस्तानको आपके हायोमें सौपकर यहासे चुपचाप 
चले जायेंगे ? ” 

“हा, जरूर मेरा यही खयाल है।” 

“पर आपके जिस खयालका आधार क्या है? ” 

“ ओरवर और अुसके न्याय पर मेरी श्रद्धा आधार रखती है।” 

आन मिस्री सज्जन पर गाघीजीके जिन शब्दोका वडा असर पडा। अुन्होने 
ये शब्द लिख लिये और कहने लगे “हम ओसाओ कहलानेवालोकी अपेक्षा 
आपमें ओऔसाओ श्रद्धा अधिक है। में जिन शब्दोकों खूब मोटे मोटे अक्षरोमें 
लिखकर लगा दूगा। ” 

“४ हा, जरूर लिख लीजिये, क्योकि अगर जैसा न हो तो बुस ओन्‍्वरकों 
दयामय कौन कहेगा ? तव तो अुसे हिंसाका पोषक ओब्वर कहना पडेगा। 

यहा पर वे मित्र हमें छोडकर चले गये। और बगला स्टेशन आनेसे 
पहले तो गाघीजी गाढी नीदमें निमग्न हो गये। 
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श्६ 
हृदय-परिवर्तेतन बनास वैज्ञानिक समाजवाद 


मुझे चिट्ठी-पत्री लिखनेवाले कुछ सज्जन बडे आप्रही है । वे मुझे निग्रह- 
स्थानमे लाना चाहते हैं। भुनमे से जेक नमूना यह है 

“४ जब कभी आथिक कठिनाओया खडी होती है और जब कभी 
पूजीपति और मजदूरोके आशिक सम्बन्धोके विपयमें आपसे कोओ सवाल 
पूछा गया है, आपने हमेशा अपना “सरक्षकता' का सिद्धान्त सामने 
रख दिया है, जो मुझे हमेशा हैरान किया करता हें। आप चाहते 
हैं कि घनवान लोग अपनी दौलत और माल-मिल्कियत पर गरीबोकी 
ओरसे सरक्षक रहे और बुन्हीके फायदेके लिझे जुसे खर्च करे। अगर में 
आपसे पूछू कि भरा यह सभव भी है, तो आप कहेगे कि में 
मनुप्यको असलमे स्वभावत स्वार्थी मानता हू, जिसलिये जैसे सवाल 
पूछ रहा हू, जब कि आपने अपना सिद्धात अिस आधार पर कायम 
किया है कि वह स्वभावत भला होता है। फिर भी राजनीतिक क्षेत्र्मे 
तो आपके ये विचार नहीं हैं) नहीं तो आपको अपना यह विश्वास 
छोडना पडेगा कि मनुष्य असलमे स्वभावत भरता होता है। भग्रेज 
भी तो यहा अपनी हुकूमतके समर्थनमें जिसी प्रकार सरक्षक ” होनेका 
दावा पेश करते हैं। 

“पर ब्विटिश साम्राज्य परसे तो आपका विश्वास कभीका 
अुठ गया है जौर आज जिस साम्राज्यका आपसे अधिक वडा कोओ 
दृश्मन नही हे। राजनीतिक क्षेत्रमे अओक और आशिक क्षेत्रमे दूसरे नियमका 
पालन करे, तो यह मेल कैसे वैठेगा ”? अथवा आपका मतलूव यह तो 
नही कि ब्विटिंग जनता और ब्रिटिश साम्राज्यकी भाति अभी पूजीवाद 
और पूजीपतियो परसे आपका विश्वास नहीं आुठा हे? व्योकि 
आपका यह सरक्षकतावाला सिद्धान्त तो ठीक वैसा ही दिखाओ देता है, 
जैसा राजाओका ओऔदवरदत्त अधिकारवाला सिद्धान्त मालूम होता था? 
पर अब अुसे कोओ नहीं मानता। पहले ओक आदमीको अपने अन्य 
भाजियोकी ओरसे भुन्हीके द्वारा दी हुओ राजनीतिक सत्ताको धारण 
करने दिया जाता था । पर असने जिसका दुरुपयोग किया और जनताने 
अुसके खिलाफ वयरावत कर दी, और जिस तरह लोकसत्ताका जन्म 
हुआ। अिसी प्रकार जब वे मुट्ठीमर छोग, जिन्हे जनतासे आथिक 


जर 
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सत्ता प्राप्त होती है और जिसे वे जिन छोगोफी तरफसे घारण 
करते हैँ, अपनी जिस नत्ताका अुपयोग अपना ही स्वार्थ साथने तथा 
ओऔरोको नुकसान पहुचानेके लिग्रे करने छगे, तो आुसका अनिवाय 
परिणाम यही होगा कि जनता जिन थोडेसे छोगोके हाथोमे से बह 
अर्थंसत्ता छीन लेगी --- अर्थात्‌ समाजवादका जन्म होगा। 

“अब तक तो हर भर्ती और बुरी चीजको हासिल करनेवा 
सिर्फ भेक ही तरीका--हिंसा -- माना गया था। पर जहा किसी 
भले कामके लिओ भी हम हिंसाका आुपयोग करने लगते है, तो आअमके 
साथ अपने-आप कुछ वुराजिया भी आ ही जाती हैं और अससे प्राप्त 
होनेवाले सुफल पर भी बुरा असर पडता है। पर अहिसाका मार्ग 
हिसाकी अपेक्षा अधिक भुच्च है, और वह मनुपष्योके पारस्परिक 
सम्वन्धोकी विपाकत नहीं कर देता। में यह भी मानता हू कि आपने 
जिस आपायकी कारगरताको वडी सफलताके साथ सिद्ध कर दिया 
है। भिसलिमें मेरी यह हादिक अभिलापा है कि आप जिस बर्तमात 
अर्थे-प्रणालीके साथ अपने अहिसात्मक तरीकोसे लडकर मिसका अन्त 
कर दें और भओेक नवीन अर्थ-प्रणाल्ी निर्माण करनेमें सहायता करे। ” 
पूजीवाद और साम्राज्यवादके साथ मेरे व्यवहारमें मुझे कोओ असगति 

नही दिखाओ देती। पत्र-प्रेपकको कुछ विचार-भ्रम हो रहा है। मैने कभी 
यह नहीं कहा और न जिसका खयाल ही किया कि राजाओ, साम्राज्यवादियों 
और पूजीपतियोका क्‍या दावा है या अन्होने क्‍या दावा किया है। मैने 
तो सिर्फ यही कहा और लिखा है कि पूजीका विनियोग हमें किस तरह 
करना चाहिये। फिर दावा करना तो भेक वात है और आअुस पर अमल 
करना जुदी वात है। भुदाहरणार्थ, छोकसेवक होनेका दावा तो हर कोओी 
-- जैसे में भी--कर सकता हू। पर केवलछ दावा करनेसे ही कोओी वैसा 
थोडे ही वन जाता है। लेकिन अगर मे अपने दावेके अनुसार व्यवहार 
भी करने लगू तो सभी मेरी कद्र करेगे। जिसी तरह कोओ पूजीपति मम्पत्ति 
परसे अपना अओेकान्त प्रभुत्त हटकर यह घोषणा कर दे कि यह सम्पत्ति तो 
जनताकी है और वह अुसका सरक्षक-मात्र हे तो सवको खुबी होगी | बहुत सभव 
है कि मेरी सलाह कोओ नहीं मानेगा और मेरे सपने सच्चे नहों पायेंगे । 
प्र यह भी तो कौन कह सकता है कि समाजवादियोंके सपने सच्चे होगे? 
समाजवादका जन्म असलिओ नहीं हुआ कि पूजीपति अपने थधनका दुश्पयोग 
करते है । जैसा कि मैं वता चुका हू, ओशोपनिपद्के पहले मनमें समाजवादके 
ही नहीं, वल्कि साम्यवादके सिद्धातका भी स्पष्ट आुल्लेख है। वात असलमें 
यह है कि जिसे हम शास्त्रशुद्ध समाजवादकी विद्या कहते हैं बुसका जन्म 
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तो तव हुआ, जब हृदय-परिवर्तनके तरीको परसे कुछ छोगोकी श्रद्धा आठ 
गजी। में भी बुसी समस्याका हल करनेमें लगा हुआ हू, जो शास्त्रशुद्ध 
समाजवादियोके सामने पेश है। हा, यह सच है कि मैं तो हमेशा और 
सिर्फ शुद्ध अहिसाके रास्ते ही जानेवाला हु। शायद वह असफल भी हो। 
पर अगर जैसा हुआ तो अुसका कारण अहिंसाकी विद्यासे सम्बन्ध रखनेवाला 
मेरा अज्ञान ही होगा। में जिसका चाहे प्रवीण प्रवर्तक न होमू, पर जिसमें 
मेरी श्रद्धा जरूर दिन-दिन वढ़ रही है। अखिल भारत चरखा-सध और 
अ० भा० ग्रामोद्योग-सघ जैसी सस्थाओं है, जिनके जरिये अहिंसाकी कलाकी 
मखिल भारतीय पैमाने पर जाच हो रही है। चूकि काग्रेसका सचालन पूर्णतया 
लोकसत्तात्मक सिद्धान्तोंक अनुसार होता है, अत भृूसकी सचालन-नीतिमें 
समय-समय पर परिवर्तेन होना स्वाभाविक है। बैसे परिवर्तनोंके कारण मेरे 
प्रयोगों रुकावटें न आने पायें जिसलिके काग्रेसने जिन दो सस्थाओको अत्पन्न 
किया है, जिनके द्वारा मे अपने प्रयोग बे-रोकटोक जारी रख सकू | मेरी 
मनोगत सरक्षकताकी जाच तो अभी होनेको है। झ्ुयोग्य सचालकों द्वारा 
सम्पत्तिका छोकहितार्थ सबसे अच्छा अुपयोग करनेका यह ओेक प्रयास है। 

अब पत्रके दूसरे हिस्सेको ले । में जीवनको जड दीवारोंसे विभकत 
नही किया करता। अेक व्यक्तिकी भाति राष्ट्रका भी जीवन अविभक्‍त और 
पूर्ण होता है। कांग्रेस अथवा तथोक्त राजनीतिक जीवनसे मेरे अलग हो 
जानेके कारण मेरे हृदयसे हिन्दुस्तानकी आजादीके लिखे रुगन छेशमात्र 
भी कम नहीं हुओ है। और न सविनय कानून-भग अहिसाकी कोओ खास 
प्रक्रिय है। वह तो अुन अनक अहिसक प्रक्रियाओमें से ओेक है, जो किसी 
प्रकार भी ओेक-दूसरेसे असगत नही हैं। मेरा तो यही काम है कि में जो- 
कुछ भी करू अुसमें अहिंसा ही हो। मेरा तो यह दावा है कि में अपना 
प्रयोग ठीक शास्त्रशुद्ध ढगसे किये जा रहा हू। अहिसाके बगीचेमें तो कओी 
पौधे है । पर अुनका आुद्गम-स्थान अेक ही है। यह कोओ जरूरी नहीं कि 
सबका प्रयोग बेकसाथ ही | )। अुनमे से कुछ ज्यादा प्रवल हैँ, कुछ आुतने 
प्रवल नही है । पर है सव निहपद्रवी। फिर भी अुनका अुपयोग करते समय 
कुशलतासे काम लेना पडता है। परमात्माने मुझे जो कुछ भी कौशल 
दिया है अुससे में काम ले रहा हू। पर चूकि मे किसी खास पौधेको 
छोडकर अेक अमुक पौघेसे काम ले रहा हु जिसके मानी यह नहीं कि 
मैने यूद्धकों छोड दिया है। युद्ध तो लक्ष्यसिद्धिके पहले रुकनेंवाला नही है। 
अहिसाके कोशमे पराजय-जैसे शब्दके लिखे स्थान ही नहीं है। 
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२७ 
कया आप वर्गयुद्धको दाल सकते हें? 


प्र० --- यदि आप मजदूरों, किसानो और कारखानेके श्रमिकोकों लाभ 
पहुचाना चाहते है, तो क्या आप वगगंयुद्धबों ठाल सकते हैं? 

अु०--वेशक में टाल सकता हु, बचतें कि लोग अहिंसक मार्गका 
अनुसरण करे। पिछले बारह मास यह अच्छी तरह दिखा चुके है कि 
अहिसाको नीतिके रूपमें अपनाने पर भी वह क्‍या कर सकती है। जब 
लोग बसे आचरणका सिद्धान्त मान लेते है, तब वर्गयुद्ध असभव वन जाता 
है। जिस दिशारमें अहमदाबादमें प्रयोग किया जा रहा है। अुनके अत्यत्त 
संतोषजनक परिणाम आये है। और अुस प्रयोगके निर्णायक सिद्ध होनेकी 
पूरी सभावना है। अहिसक तरीकेमें हम पूजीपतिका नहीं, वल्कि पूजीवादका 
नाश करना चाहते हैं। हम पूजीपतिसे कहते हैँ कि वह अपनेकों अुन लोगोका 
सरक्षक समझे, जिन पर अुसकी पूजी बनने, टिकने और वढनेका दारमदार 
है। श्रमिकको पूजीपतिके हृदय-परिवर्तनकी प्रतीक्षा करनेकी भी जरूरत नहीं 
है। यदि पूजीमें बल है तो श्रममें भी है। वबलका आुपयोग विनागक और 
रचनात्मक दोनो प्रकारसे किया जा सकता है। दोनो ओक-दूसरे पर निर्भर 
हैं। ज्यो ही मजदूर अपनी ताकतको पहचान लेता है, त्यों ही वह पूजी- 
पघतिका गुलाम बना रहनेके वजाय अुसका वरावरीका हिस्सेदार बननेकी 
स्थितिमें आ जाता है । यदि वह अकेला ही मालिक वनना चाहेगा, तो 
वह समवत॒ सोनेका अडा देनेवाली मुर्गीको मार डालेगा। बुद्धि बौर अव- 
सरकी असमानतायें अनन्त काल तक वनी रहेगी। नदीके किनारे रहनेवाले 
आदमीके लिओ सूखी मरुभूमिमें रहनेवालेकी अपेक्षा फसल बुगानेका अवसर 
सदा ही अधिक रहेगा। परन्तु यदि असमानतायें हमारे सामने हूँ, तो मूलभूत 
समानताओको भी हमें अपनी पहुचके बाहर नहीं समझना चाहिये। पशथु- 
पक्षियोकी तरह ही प्रत्येक मनृष्ययों जीवनकी आवश्यकताओंके लिझे समान 
हक है। और चूकि प्रत्येक अधिकारके साथ अनुरूप कतंव्य और आस पर 
होनेवाले हमलेको रोकनेका अनुरूप जिलाज लगा हुआ है, जिसलिजे मूल 
प्रारभिक समानताकी प्राप्ति और रक्षा करनेके लिझे आन कतंव्यों ओर 
आुपायोको खोज निकालनेकी ही वात रह जाती है। यह अनुरूप कर्तव्य 
है अपने हाथ-पैरोसे परिश्रम करना और वह अनुरूप आुपाय है बुस आदमीसे 
असहयोग करना, जो मुझसे मेरे परिश्रमका फल छीन छेता है। और यदि 
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क्या ? असलमें पैदा किये हुमे मालका मालिक तो वह है जो असके 
आुत्पादनके लिओे परिश्रम करता है। अगर तमाम श्रमजीवी अक्लमदीके साथ 
अपना सगठन कर ले, तो आअुनकी शक्तिको कौन दवा सकता है? जिसलिये 
मुझे वर्ग-विग्रह अनिवार्य नही दीखता। अगर मुझे वह अनिवार्य दिखाओी दे, 
तो आुसका प्रचार करने और असके तरीके वतानेमें मुझे कोओ हिचकिचाहट 


नही होगी। 
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२९ 
क्या समाजवादी क्रांति रामराज्यकी ओर ले जायेगी? 


प्र० --- अधिकतर समाजवादियोका यह विश्वास है कि समाजवादी 
क्रान्ति होनेसे हिन्दू-मुस्लिम झगडा पीछे पड जायगा और आथिक सवालू 
सामने आ जायेगे। क्या आपकी समझसे यह अच्छा होगा कि जैसी क्रान्ति 
हो ”? क्या जिससे रामराज्य कायम होनेमें मदद मिलेगी ? 

अ्‌० -- समाजवादी क्रान्तिसे हिन्दू-मुस्लिम झगडा कुछ हद तक तो 
शात पडेगा। जितना तो हम सबको साफ होना चाहिये कि झगडोके बहुतसे 
कारण होते है। हिन्दू-मुस्लिम झगडा मिट जानेसे सब झगडे मिट जाते है, 
बैसा तो नही कह सकते। जितना ही कहा जा सकता है कि हिन्दु-मुस्लिम 
झगडेने ओक भयकर रूप ले रखा है। छोटे-मोदे दूसरे झगडे मिट जानेसे 
जिस भयकरताका रूप कम हो जायेगा जिसमें शक नहीं है। जब गुलामी 
मिटकर आजादी आती है, तव समाजकी सारी व्याधिया (वुराअिया) अपर 
आ जाती हैँ। जिससे भडकनेका कोओ कारण में नही पाता। अगर जैसे 
मौके पर हमारा मन स्थिर रहे, तो हरओेक समस्या हल हो जाती है। 
हर हालतमें आथिक सवालको हल होना ही है। आज आधिक असमानता 
है। समाजवादकी जडमे आथिक समानता है। थोडोको करोड और बाकी 
लोगोको सूखी रोटी भी नहीं मिलती, जैसी भयानक असमानतामे राम- 
राज्यका दर्शन करनेकी आजा कभी न रखी जाय। जिसलिये मैने दक्षिण 
अफ्रीकामे ही समाजवादको स्वीकार किया था। मेरा समाजवादियो और 
दूसरोसे यही विरोध रहा है कि सब सुधारोके लिगे सत्य और मबहिसा ही 
सबसे अूचे साधन है। 
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३० 
सेवा और स्वावलम्बनका सिद्धांत 


प्र०--- जब धनवान कठोर और स्वार्यी हो जाते है और बुरानी 
वेरोक जारी रहती है, तो लाजिमी तौरसे अपनी तमाम भयकरताके साथ 
जनताकी क्रान्ति पैदा होती है। जब जीवन, जैसा कि आपने कहा है, 
अकसर बुराजियोके वीच चुनाव है, तब क्रान्तियोके अितिहाससे मिलनेवाली 
शिक्षाको मद्देनजर रखते हुओ क्‍या आप अैसी आुदार तानाशाहीका स्वागत 
करेगे जो कमसे कम जवरदस्तीके साथ 'घनियोका ग्रोपण ” कर ले, गरीबोंके 
साथ जिन्साफ करे और यो दोनोकी सेवा करे? 

आु०--में भुदार अथवा किसी और तरहकी डिक्टेटरशाहीको मजूर 
नहीं कर सकता । अआसमें घनिकोका लोप नहीं होगा और न गरीबोकी हिफा- 
जत होगी। निश्चय ही कुछ घनी मारे जायेंगे और गरीब मुहताज असहाय 
हो जायेगे। भेक वर्गके रूपमे धनिक रह जायेंगे और “आुदार” विशेषणके 
बावजूद गरीबोका वर्ग भी वना रहेगा। असली दवा है अहिसात्मक लोकतन, 
जिसे दूसरे रूपमें सवका सच्चा शिक्षण कह सकते हूँ। धनियोको गरीबोकी 
सेवाकी और गरीबोको स्वावलम्बनके सिद्धान्तकी शिक्षा दी जानी चाहिये। 
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३१ 
बोलशेविज्स 


प्र० --- वोलशेविज्मके सामाजिक अर्थ॑शास्त्रके वारेमें आपकी क्या राय 
है और आपके विचारसे हमारे देशके लिमे अुसका अनुकरण करना कहा 
तक ठीक होगा ? 

ओअु०-- मुझे स्वीकार करना चाहिये कि वोलशेविज्म शब्दका अर्थ 
मैं पूरी तरह अभी तक नहीं समझ सका हू। में जितना ही जानता हू कि 
अुसका अुद्देश्य निजी सम्पत्तिकी सस्थाकों खतम कर देना है । यह कोजी नयी 
वात नही है। यह तो अर्थ-व्यवस्थाके क्षेत्र्में अपरिग्रहके नैतिक आदर्णका प्रयोग 
हुआ । और यदि लोग जिस आदशेको अपनी लिच्छासे या समझाने-वुझानेके 
फलस्वरूप स्वीकार कर लेते हैं तो बहुत अच्छी बात होगी । छेकिन 
बोलशेविज्मके बारेमें मुझे जो कुछ जाननेकों मिला है अुससे अैसा प्रत्तीत 
होता है कि वह न केवल हिसाके प्रयोगका वहिप्फार नहीं करता, वल्कि 
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जिन दो विपरीत रायोमें से किसका विश्वास करना चाहिये। यहा भी सही 
निर्णय पर पहुचनेके लि वे ओक बहुत आसान आुपाय आजमा सकते थे। 
वे यह मालूम करते ---और जैसा करना कठिन नहीं --कि बोलशेविज्मकी 
वह पहली तसवीर कौत लोग खीचते है ? यह तसवीर वे लोग खीचते हैं 
जो दुनिया पर हथियारों और रक्‍तपातकी नीतिका अमर करके राज्य कर 
रहे हैं। अपनी निष्पक्षताकी वृत्तिका आदर करनेके लिये वे दूसरी तसवीर 
खीचनेवालोकी राय न मानना चाहते तो न मानते । लेकिन महात्माजीको 
जिस बातका विश्वास दिलानेकी जरूरत तो नहीं होनी चाहिये कि पहला 
पक्ष मानव-जातिका मित्र या मुक्तिदाता तो नहीं है । असलिओ जब यह 
पक्ष किसी चीजको कुरूप बताता है, तो मानव-जातिका पीडित अग आसानीसे 
समझ सकता है कि आअुनके क्िस कार्यके पीछे कोओ अशुभ हेतु है। अन्हे 
यह समझनेमे कोओ कठिनाओं नहीं होती चाहिये कि तसवीरका डरावना 
चित्रण करनेमे जिस पक्षका अुदेब्य अन्हे ठगनेका है। युद्धकालमे भारतीय 
राष्ट्रवादी अिसी सहज बुद्धिके द्वारा जब रायटर मित्रराष्ट्रीकी किसी विजयका 
तार भेजता था, तब यह समझ लेते थे कि जमंनीने दो लडाजिया जीती 
होगी और जिसी सहज बुद्धिको मानकर मेक्सिकोका मजदूर अपनेको गर्वपुर्वक 
बोलशेविक कहता है, क्योकि वह देखता है कि अमेरिकी पृजीपति बोलशेविज्मके 
बहुत खिलाफ है। लेकिन महात्माजीके जैसा न कर सकतनेका कारण ज्ञायद 
यह है कि महात्माकी मनोरचना बहुत जटिल होती है और सहज बुद्धिको 
सूझनेवाली बात असे नही सूझती। 


चूकि बोलशेविज्मके वारेमें यह शोचनीय अज्ञान केवल महात्माजीमे ही 
नही, भारतके दूसरे कऔ लोगोमे भी पाया जाता है और चूकि जिस अज्ञातके 
बावजूद भी वे वोलशेविज्मके वारेमें अपनी राय तो बनाते ही है, जिसलिजे 
जिस खतरनाक ' सिद्धान्तके वारेमे कुछ शब्द कहना अनुचित न होगा 
--- खासकर जिसलिओ कि बोलशेविज्म आजकी दुनियाका सबसे ज्यादा प्रभाव- 
शाली राजनीतिक बल है। (यहा यह याद रहे कि वह १९१७ की रुसी 
ऋतिका बुनियादी सिद्धान्त है, परिणाम नहीं, जैसा कि अकसर लोगोका 
खयाल है।) जिस तरह सन्‌ १७८९ की महान फ्रेच कऋ्रान्तिनें अुस कालमे 
यूरोपके राजनीतिक विचार-प्रवाह और जीवनको प्रभावित किया था, आुसी 
तरह यह रूसी क्राति भी हमारे कालमे वही कार्य करनेवाली है। फर्क जितना 
ही है कि रूसकी भौगोलिक स्थिति और अुसकी करातिके प्रेरक सिद्धान्तोके 
कारण किस कातिका प्रभाव ज्यादा बड़े क्षेत्र तक पहुचेगा और ओगिया 
तथा अफ्रीका भी अृससे अछूते नही रहेगे। यह वस्तुस्थिति है बावजूद शातिकी 
घ्वजा अुडानेवाले आन सज्जनोके भय और प्रकोपके (अुनकी जिस प्रतिक्रियाको 
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आसानीसे समझा जा सकता है), जिनकी सदभावना पर महात्माजी सहज ही 
विश्वास कर लेते हैं, किन्तु जिसे दुनियाके अधिक व्यावहारिक छोग स्देहफी 
दृष्टिसे देखते हैं। 

अब, जहा तक महात्माजीका सवध है, बोलशेविज्मके मुस्य सिद्धान्त 
कुछ नये नही है। वे खुद भी असा ही मारनेंगे। लेकिन यदि सिद्धान्तोकों कार्यमे 
न आतारा जाय, तो नसिद्धान्तोका वेजान अव्दोसे ज्यादा कोओ मूल्य नहीं 
होता। अपने घोषित लक्ष्यके अनुसार महात्माजी यह तो चाहते ही हैं कि 
जनता पूजीवादके जुअके बोझसे मुक्त हो जाय। वोलणेविज्म भी यही चाहता 
है। बोलजेविज्मके पुरस्कर्ता सामान्यत महात्माजीके जिस कथनसे सहमत 
कि “दुनियाके लिगरे जिस समय सबसे वडा खतरा भअत्तरदायित्वकी भाव- 
नासे जृन्य, शोपण करनेवाल्ला और लगातार बढ रहा वह सात्राज्यवाद है, 
जो कमजोर. राण्ट्रोके स्वतत अस्तित्व और विस्तारका नाथ करनेके लिओ 
अुद्यत हे । ” लेकिन महात्माजी और वोलशेविकोमें फर्क यह है कि महात्माजीके 
हाथो स्वतत्रताके जिस सदेशका कोओ व्यावहारिक मूल्य नही रहता, क्योकि 
वे असे नीति, धर्म और ओणज्वरकी अपनी रहस्यमय कल्पनाफे नियनणमे 
वाघकर रखते है, जब कि वोलशेविक लोग अपने ध्येय और अपनी दृष्टिको 
अैसे भ्रमोसे धूधला नहीं होने देते हैँ और दुनिया जैसी है वैसा ही णुससे 
व्यवहार करते हैं। फल यह है कि जहा साम्राज्यवादी सत्ताओके सम्मिलित 
और प्रवलरू विरोधके होते हुओ भी दीरघकालीन गुलामीकी सुदुढ श्खलाकी 
कडियोको लगातार तोडते हुओ बोलशेविज्म आगे बढता जा रहा है, वहा 
गावीवाद अभी अधेरेमे अपना रास्ता ही टटोल रहा है और अँसे नैतिक 
तथा धामिक विधि-निषेधोकी सृष्टि करता रहता है, जो जनताको स्वतनताके 
लिओ लडनेकी सकल्प-शक्तिका निर्माण करनेसे रोकते हैं। 

में यह मान लेता हु कि महात्माजी समाजवादके--- सेट साभिमन, टामस 
मर, टॉल्स्टॉय आदिके कल्पना पर आधारित समाजवादके नहीं, बल्कि कार्ले 
मार्सस और फ्रेडरिक भेगेल्स द्वारा आथिक तथ्यों और वैज्ञानिक जानकारीकी 
भित्ति पर निर्मित वैज्ञानिक समाजवादके --सामान्य नसिद्धान्तोसे परिचित 
होगे। ये सिद्धान्त जिस प्रकार है (१) अआुत्यादनकी पूजीवादी प्रणालीका 
अच्छेद, (२)वैयक्तिक सम्पत्तिकी समाप्ति, (३)सामाजिक स्वामित्वके आधार 
पर आत्पादन और वितरणके साधनोका पुनर्गठन, और (४) वर्गोकी व्रानीसे 
दूपित समाजका भाजीचारेकी भावनासे युक्त मानव-परिवारमे न्पान्तर। 
यही सब सिद्धान्त वोलणेविज्मके भी हूँ, क्योकि वोशलगेविज्म समाजवादकी 
ही वह प्रारभिक अवस्था है, जब वह अपने विरोधियोकों परास्त कर रहा 
होता है और जिसलिओे कुछ अुग्न होता है। 
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वोलशेविज्म शब्दको रक्तपात, विनाश, आतक आदिके साथ जोड दिया 
गया है, लेकिन वास्तवमे अुसके मूल अर्थमें जैसी कोओ बुराओ नहीं है। 
वोलशेविज्म रूसी शब्द वोलशेविकीसे बना है और बोलशेविकीका अर्थ है 
बहुसख्यक पक्षके अनुयायी। जिस शब्दका प्रयोग पहले-पहल तब हुआ था, 
जब सन्‌ १९०३ में कार्यक्रम और कार्य-प्रणालीके सवारू पर रूसकी 
सोशलिस्ट डेमोक्रेंटिक लेवर पार्टी दो टुकडोमे बट गयी थी | बहुसख्यक दलके- 
जिसके नेता लेनिन और कुछ दूसरे लोग थे -- कार्यक्रम और कार्य-प्रणालीका 
नाम बोलशेविज्म पड गया। और चूकि रूसके मजदूर वर्गने किसी 
बहुसख्यक दलके कार्यक्रम और कार्य-प्रणालीके अनुसार लडकर अक्तूबर 
१९१७ में अपनी विजय प्राप्त की थी, अिसीलिओ अक्तूबर क्ातिको 
वोलशेविस्ट विजय कहा जाता है। यह बोलशेविस्ट विजय समाजवादकी 
पहली विजय है। अब हम रुसी क्रातिके ठोस परिणाम देखे (१) ओेक 
अष्ट, अनुत्तदायी और निरकुश गासनका अत हो गया। (२) अुन 
अध्यम वर्गोका भी सफाया हो गया जो जनतत्रकी आडमे, विदेशी सरकारोकी 
मददसे रूसी जनताको क्रातिके लाभोसे वचित करना चाहते थे। (३) 
जारकी निरकुश सत्ताका मूलाघार जमीदार-वर्ग नष्ट कर दिया गया, 
जमीन पूरे राष्ट्रकी सपत्ति घोषित कर दी ग्रयी और किसानोमे वाट दी 
गयी। (४) बडे-बडे अुद्योग राष्ट्रकी सम्पत्ति घोषित कर दिये गये। (५) 
बैदेशिक व्यापार पर राज्यका अकाधिकार हो गया। (६) विधान और शासनकी 
सारी सत्ता लोक-समुदायकी प्रचड वहुसख्याको यानी मजदूरों, किसानों 
और सैनिकोकों सौप दी गयी। वे जिस सत्ताका प्रयोग अपनी कौसिलो या 
समितियों द्वारा करते है, जिन्हे रूसी भाषामें सोवियत कहा जाता है। (७) 
वैयक्तिक सपत्तिका सारा अधिकार और अूसके कारण मिलनेवाले सव विशे- 
पाधिकार खतम कर दिये गये। ये हैँ वोलशेविज्मके सिद्धान्त जिन्हे रूसमे 
क्रातिके फलस्वरूप व्यवहारमे अुतारा गया है। हमने बोलशेविज्मकी सामान्य 
जानकारी दे दी, अब हम यह जानवा चाहेगे कि महात्माजी आसके वारेमें 
क्या सोचते है ? जिस प्रश्नके आुत्तरमे न सिर्फ भारतको वल्कि सारी दुनियाको 
दिलचस्पी होगी। 

जिसके बाद हम ज्यादा मुश्किक सवाल पर पहुचते है। महात्माजीको 
शायद जिन सिद्धान्तोके खिलाफ कोओ आपत्ति न हो, कैकिन अन्हे कार्यान्वित 
करनेकी रीतिके वारेमें जरूर ही वे अनेकों छर्ते मनवाना चाहेगे। आुनके 
लिओ तो हर चीजकी थक ही कसौटी है। अगर वोलशेविज्म अनीश्वरवादी 
है, तो वे अुसके खिलाफ है। अपने निर्णयके लिशे अुन्हे जितना ही काफी 
हो जाता है। हमने ऑन्हे सक्षेपर्में बोलशेविज्मकी परिभाषा दे दी है। अब 
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वे विचार करे और कहे कि वह ओव्वरकी अस्वीकृतिका सूचक है या 
नही है। वे बुसे ओव्वरकी अस्वीकृतिका सूचक तव तक नहीं कह सकते, 
जब तक कि वे वैयक्तिक सम्पत्ति और स्थापित स्वार्थोकों ओऔव्वरीय वियान न 
मानते हो। जिसमें शक नही कि वोलगणेविज्म वैयक्तिक सपत्ति और स्थापित 
स्वार्थीको--- जो कि जितिहासके आदिकालसे ही मनुष्य-समाजके लिखे 
अभिजाप-रूप सिद्ध हुओ हैँ --- अमान्य करता है। बोलणेविज्मके व्यावहारिक 
कार्यक्रममें और्वर या धर्मका कोओ सवाल नही है। वह न ओऔश्वरवादी है 
और न अनीश्वरवादी है। अुसका सवध मनृष्यके दुनियवी जीवनसे है। 
ओऔीरवर या धर्मके साथ अुसका झगडा यदि होता है तो तव होता है, जब 
ओदश्वर और धर्म अआसके रास्तेमे आते है, यानी भुसके व्यावहारिक कार्यक्रममें 
वाबा आुपस्थित करते ह। वैसी हालतमें वोलशेविज्म आस सर्वशक्तिमान माने 
जानेवाले औश्वरकी चुनौती स्वीकार करनेमें सकोच नहीं करता। तव वह 
अनीश्वरवादी वन जाता है और महात्माजीकी अनुकूलताकों सोनेका सतरा 
भुण लेता है। लेकिन जैसा करके वह न केवल जनताके भौतिक अधिकारोके 
लिये लडता है, वल्कि अपने हाथमें छोगोका वौद्धिक और मानसिक अुद्धार 
करनेवाले ज्ञानकी मशाल भी आठाता है, ताकि अज्नान और अधविश्वासका 
वह अबेरा दूर हो जाय जिसमे प्रभुता-भोगी वर्गने जनताकों युगोन्‍्युगा तक 
रखा है। 

लेकिन बोलशेविज्मका यह कार्यक्रम, जिसे महात्माजीको भी मानवता- 
सम्मत मानना पडेगा ---वे जाहिरा तौर पर अपरी वर्गके हिंत्तोकी हिमायत 
गुरू कर दे तो दूसरी वात --व्यवहारमें अुतारना आसान नही है। भिसमें 
शक नही कि क्रातिके वाद रूसमें अत्यत विनाक्षकारी गृहयुद्ध चछा और 
आतकका राज्य रहा। लेकिन अुसका कारण यह था कि जिस कार्यक्रमवा 
कार्यान्वित होना रोकनेके लिओे विरोधियोने वडा प्रवल प्रतिरोध चलाया। 
यह प्रतिरोध न सिर्फ रूसके अभिजात और मध्यम वर्गके छोगोने, जो जपनी 
खोयी वाजी फिरसे जीत लेना चाहते थे, चलाया, वल्कि भुन्हे सारी दुनियाके 
आन वर्गोकी प्रगट मदद भी मिली। क्योकि अन्होने देख लिया कि रूसी काति 
अनके किलेकी प्राचीरमें योया पहली दरार है। आनके प्रतिरोधकी जिस 
सतत चलायी गयी मुहिमका ओक अग यह था कि वे वोलशेविज्मका चित्रण 
अत्यत डरावने रगोमे करते थे। सेंदकी वात है कि महात्माजी भी मेक हृद 
तक अनके जिस झूठे चित्रणसे प्रभावित हो गये हूँ। प्रश्त यह है कि आुपस्यित 
परिस्थितिमें वोलशेविक क्या कर सकते थे ? अुनके सामने दो ही विकल्प 
थे ओेक तो यह कि वे रूसी मजदूरों और किसानोंसे कह देते कि वे 
ओश्वरकी और धर्मकी वात मानकर गुलामीकी जुन जजीरोको पुन स्वीकार 
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कर ले, जिन्हें भुन्होने जितनी बहादुरीसे तोडा था। और दूसरा यह कि 
अगर ओऔरश्वर और धर्म आुनके रास्तेमे आते है, तो अपनी जीती हुओ 
आजादीकी रक्षा और मजवूतीके लिये जीशवर और घधमंके खिलाफ भी 
लड ले। परिस्थितियोने बोलशेविज्मको दूसरा विकल्प चुननेंके लिये बाध्य 
किया। कारण, रूसी मजदूरों और किसानोको पुन जार वादशाहो और 
पूजीपतियोके अत्याचारी झासनके पाशमे फासनेके लिओ न सिर्फ सारे भौतिक 
सावनोको जिकट्ठा किया गया था कौर कामसे छाया जा रहा था, वल्कि 
ओऔरश्वर और धर्म आदिके हथियारोको भी अुनके खिलाफ असी अुद्देश्यसे ककट्ठा 
किया गया था। बोलशेविज्म औद्वरकी भक्तिका अपदेश नहीं करता और 
वोलशेविज्मके अनुयायी या प्रचारक जीइवरके दूत नहीं है। लेकिन बोलझे- 
विज्म असुरत्वका हामी भी नहीं है। महात्माजी “जनताकों हृदयके रास्तेसे, 
आअुनकी सत्‌-प्रकृतिके द्वारा छुना चाहते है ”। अुनकी यह जिच्छा और कोशिश 
भली माल्म होती है और यदि अूपरी वर्गोकी प्रभुता और साम्राज्यवादके 
अत्याचारसे जनताका अद्धार करनेमे वह अुपयोगी साबित हुभी होती, तो 
बोलशेविज्मको अुसका विरोध करतेके लिओे कोओ कारण न रहता। जिसी 
तरह महात्माजीकी अनुशासन की बात भी सशयास्पद है। वह छोगोके 
आध्यात्मिक कल्याणके लिओ अच्छी हो सकती है, लेकिन वह आजादीके लिये 
लडनेकी अुनकी सकल्प-शक्तिको जरूर कमजोर करती है। हृदय *, सत्‌- 
प्रकृति “, “अनुशासन ” आदिकी ये बाते स्मरणातीत कालसे कही जाती रही 
है; और जो अन्हे करते रहे है वे जानते रहे हो या नहीं, भुनसे निचले 
वर्गों पर अपरी वर्गके सत्ताके वच्धत अधिक मजबूत ही हुओ है। बोलशेविक 
किसी भी कर्तव्यको, वह कितना ही अरुचिकर या कठिन क्यों न हो, टालता 
नही है। वह ओऔदश्वरके अस्तित्वको चुनौती देता है, और जिस मान्यतासे 
अुदुभूत धर्म और नीतिकी व्यवस्थाओका खडन करता है, क्योंकि आजादीकी 
लडाओके दरमियान ये सव शासकोकी निरकुश सत्ता और अत्याचार और 
दमनके पक्षम खड़े दिखाओ देते है। 
यदि और्वर और पृथ्वी पर असके प्रतिनिधि अहिक सवालोमे दखल 
देना छोड दे, तो वोलशेविज्म ओऔश्वरको अुसकी जगह रहने देनेके लिओ तैयार 
है। लेकिन यदि वे अपनी अति-भौतिक ($0एथग्रढाथा»ं ) स्वथितिमें 
सतुष्ट रहनेके लिओे तैयार नहीं हैं और पृथ्वी पर गडबड फैलाते है, तो 
वोलशेविज्म, धर्मने जनताको अज्ञानके जिस जालमे जकड रखा है, अुससे 
असका अद्धार करनेके लिये अनीइवरवादका प्रचार करनेमे भी नहीं चूकेगा। 
जेम० गेव० राय 


यग अिडिया, १-१-२५, पूृ० ५-६ 
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युवा साम्यवादियोके साथ प्रइ्नोत्तर 
[श्री महादेव देसाजीकी 'रूदनकी चिट्ठी” से।] 
श्रीमती नायडू्में कुछ हद तक प्राचीन रोमकी महिलाबो जैपा 
वाग्युद्धका प्रेम है, साथ ही अपने नौजवान वच्चोके लिखे अुतना ही गे 
भी है। अुस दिन आनन्‍्होने गराधीजीसे युवा भारतीय साम्यवादियोके जेक 
दलूका परिचय कराया, जिसका नेता आअनका सबसे छोटा पुत्र वावा था। 
जैसा स्वाभाविक या, गाधीजीने जिस रकक्‍तहीन प्रतिस्पर्धाका अव्यक्ष श्रीमती 
नायडूको ही बनाया, क्योकि ओन्होने ही जिसकी व्यवस्था की थी। 
ये सभी नौजवान अपनी मातृभूमिसे रूगभग निर्वासित-से थे और 
असकी सेवाकी सच्ची लगन रखते थे। मेरा सयाल है कि अुन सबको 
गाधीजीसे बडा प्रेम था भौर यह भुनकी समझमें नहीं आता था कि जब 
गाधीजीको सामाजिक न्यायके लिभे जितनी आतुरता और गरीबोकी बितनी 
चिन्ता है, तब अआनके मसिद्धान्तोसे सहमत हुओ बिना वे कैसे रह सकते है। 
बावाने श्रीगणेश करते हुओ कहा, “ हमें आपकी भाषा समझनेमें अफसर 
कठिनाओ अनुभव होती है, क्योकि आप न केवल अक राप्ट्रको बल्कि अप्रेजी 
भाषाकों भी नये साचेमे ढाल रहे हैं और हमें कभी बार अँसा लूगता है 
कि जब आपके कथनका ओेक अर्थ होता है, तव लोग असका विलकुल दूसरा 
ही अर्थ लगाते है। भिसलिगे हम यह देखने आये हूँ कि हमारे प्रकट मत- 
भेदोके पीछे कोओ समान पृष्ठभूमि खोजी जा सकती है या नहीं।” यह 
कहकर अआन्होने अपनी काफी बडी भ्रइनमाला, जिसे वे थोडे दिन पहले 
गाधीजीके पास छोड गये थे, शुरू की। अआनमे से कुछ प्रश्न और गाधीजीके 
भ्त्तर नीचे दिये जाते है। 
विशेषाधिकार-प्राप्त वर्गोकी स्थिति 


पहला प्रइन यह था 

४ आपके खयालसे भारतीय राजा-महाराजा, जमीदार, मिल-मालिक, 
साहूकार और दूसरे मुनाफाखोर लोग धनवान कैसे बनते हूँ ? ” 

गाधीजीने भ्रुत्तर दिया “अभी तो आम जनताका द्योषण करके ही 
बनते हैं।” 

फिर अन्होने पूछा, “क्या ये वर्ग भारतके मजदूरों और किसानोंके 
शोपणके बिना घनवान वन सकते है ? ” 
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गाधीजीने जवाब दिया, “हा, अमुक हद तक। ” 

“क्या जिन वर्गोके मामूली किसान और मजदूरसे, जो धन जुटानेंका 
काम करता है, अधिक जारामसे रहनेगे कोओ सामाजिक न्याय है? ” 

गाधीजीने स्पष्ट रूपमें आुत्तर दिया,  विलकुल नही। ” फिर वे समझाने 
लगे, “समाजकी मेरी कल्पना यह है कि हम पैदा तो समान दरजे पर 
होते है, अर्थात्‌ हम सबको समान अवसर पानेका हक है, परतु हम सबकी 
क्षमता अकसी नही है। प्रकृतिकी रचना ही अऔैसी है कि सबकी क्षमता 
अेकसी हो ही नही सकती। आुदाहरणके लिओे, सवकी ओकसी अूचाओ, ओकसा 
रग या बुद्धि आदिकी ओेकसी मात्रा नहीं हो सकती। जिसलिओे कुदरतन्‌ 
ही कुछ लोगोकी कमानेकी योग्यता अधिक होगी और दूसरोकी कम । 
बुद्धिजाली लोगोकी योग्यता अधिक होगी और वे अपनी बुद्धिका जिस कामके 
लिओ अुपयोग करेगे। यदि वे अपकारकी भावना रखकर अपनी वुद्धिका 
अपयोग करे तो राज्यका ही काम करेगे। जैसे लोग तो द्रस्टी या सरक्षक 
वनकर रहते है, और किसी तरह नहीं। में वुद्धिशाली आदमीको अधिक कमाने 
दूगा, अुसकी वृुद्धिको कुठित नहीं करूगा। परतु असकी अधिकाश कमाओ 
राज्यकी भलाओके लिओ वैसे ही काम आनी चाहिये, जैसे कि वापके तमाम 
कमाओ्‌ वेटोकी आमदनी परिवारके कोपमे जमा होती है। वे अपनी कमाओको 
सरक्षक बनकर ही रखेगे। सभव है कि जिसमे मुझे बुरी तरह असफलता 
मिले, परतु में अिसी दिज्ञामे चल रहा हू। और “बुनियादी अधिकारोकी 
घोषणा ' में भी यही अर्थ निहित है। 

चर्गयुद्ध 

जिससे वर्गेयुद्धकी चर्चा छिड गओ। ग्रइत यह था कि अससे विगेष 
अधिकार भोगनेवाले वर्गोका वाछित कायापछूट किया जा सकता हे या 
नही ? 

प्र० -- क्या आपका यह खयाल नहीं है कि किसान और मजदूर 
आर्थिक और सामाजिक मुक्तिके लिओ वर्गयुद्ध चछाकर ठीक कर रहे हैं, 
ताकि वे समाजके मुफ्तखोर वर्गोका भरण-पोषण करनेके भारसे सदाके लिओे 
मुक्त हो जाये ? 

अ०--नही। में स्वयं अुनके पक्षमे क्राति कर रहा हू, परतु वह 
अहिंसक क्रान्ति है। 

प्र० --युकक्‍तप्रातमें लगान कम करानेके आन्दोलनसे आप किसानोकी 
स्थितिमे सुधार कर सकते है, परन्तु आस प्रणालीकी जड नही काटते। 

अ०--हा। परतु भेक ही साथ सव कुछ नहीं किया जा सकता। 
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प्र०--तो फिर आप सरक्षकता (ट्रस्टीशिप) कैसे लायेंगे ? समझा- 
वुझाकर ही न ? 

आअु० --- केवल जवानसे समझा-वुझ्ञाकर नहीं। मे अपने आुपायों पर 
सारी शक्ति लगाबूगा। कुछ छोगोने मुझे अपने समयका सवसे वडा क्राति- 
कारी बताया है। यह गलत हो सकता है, परतु मे अपने-आपको ओक क्राति- 
कारी --- अहिसक ऋ्रातिकारी मानता हू। मेरा अपाय असहयोग होगा। कोओी 
व्यक्ति सबधित लोगोके, जिच्छा या अनिच्छासे किये गये, सहयोगके बिना 
घन थभिकट्ठा नहीं कर सकता। 


विशेषाधिकार-प्राप्त वर्ग सरक्षकोंके रुपमें 

परतु जिससे प्रइन पूछनेवालोको पूरा सतोप नहीं हुआ। वे तो कुछ 
वर्गोंकों प्राप्त आजके विशेष अधिकारोके आधारको ही चुनौती दे रहे थे। 
अुन्होने पूछा,  पूजीपतियोको सरक्षक (ट्रस्टी) किसने बनाया ? आओन्हे कमीशन 
लेनेंका हक क्यो है और वह आप कैसे तय करेगे ? ” गावीजीने समझाया, 
/ अन्हे कमीशन लेनेका हक जिसलिओ है कि रुपया आुनके कव्जेमे है। किसीने 
आन्हे सरक्षक नही बनाया हे। में अुनसे सरक्षक वन जानेका अनुरोध कर रहा 
हू्‌। जो छोग आज मालिक बने हुओ है, अुनसे में कहता हू कि वे सरक्षक 
वनकर काम करे, अर्थात्‌ वैसे सरक्षक वन जाय जो अपने अधिकारसे नहीं, 
परतु जिनका आओन्होने शोपण किया है अआुनके दिये हुओ अविकारसे मालिक 
रहे। में मनमाने तौर पर यह तय नहीं करूगा फि वे क्‍या कमीशन ले, 
परतु अुनसे कहूगा कि जितना आचित हो आतना ही छे। आुदाहरणार्थ, 
जिस आदमीके पास १०० रुपये हूँ भुससे मे कहूगा कि ५० रुपये तुम ले 
लो और बाकी ५० रुपये मजदूरोको दे दो। परतु जिसके पास ओक 
करोड रुपये है, भुसे शायद अपने लिओ अओक प्रतिशत ही रसनेको कहूगा। 
जिस प्रकार आप देखते है कि में कमीशनकी कोओ निश्चित रकम मुकरंर 
नही करूगा, क्योकि अुसका परिणाम भयकर अन्याय होगा। ” 


वे 


व्यक्ति बनाम प्रणाली 


जिसके बादकी प्रश्नमालाका सबब भारतीय पूजीपतियो और जमीदारोंके 
विरुद्ध छडे जानेवाले युद्धके प्रति गाबीजीके रवग्रेमे था। जिसने गराधीजीकों 
प्रणाली और मनुष्यके बीच भेद करनेकी आवश्यकता समझानेका अवसर दिया। 
जिससे वे अपना भूमि-सवधी और आशिक कार्यक्रम भी ठोस रूपमें अपस्थित 
कर सके। साम्यवादी युवकोने कहा,  राजा-महाराजाओं और जमीदारोने 
अग्नेतोका साथ दिया। परतु आपको तो आम जनतासे समर्थन प्राप्त होता है। 
आअुधर आम जनता जिन वर्गोको अपना शत्रु समझती हैं। जब आम जनताके 


९७ आथिक और ओऔद्योगिक जीवन 


हाथमें सत्ता आ जायगी आस समय यदि असने जिन वर्गोके भाग्यका निर्णय 
कर दिया तो आपका क्‍या रुख होगा ? ” 


गाधीजीने भरुत्तर दिया, “आज तो आम जनता जमीदारो और दूसरे 
मुनाफाखोरोको अपना झत्रु नहीं समझती। परतु जिन वर्गोकी तरफसे किये 
जानेवाले अन्यायका भाव आम जतताकों कराना होगा। में आम छोगोकों 
पूजीपतियोको अपना दुश्मन समझना नहीं सिखाता, परतु मैं ओन्हे यह 
सिखाता हू कि वे स्वय ही अपने दुश्मन है। अस॒हयोगियोने छोगोको यह कभी 
नहीं कहा कि अग्रेज या जवरल डायर बुरे है। अुन्होने छोगोको यही समझाया 
कि वे ओक प्रणालीके शिकार है। मिसलिमे वह प्रणाली नष्ट की 
जानी चाहिये, न कि अुसके शिकार बने हुओ व्यक्ति। यही कारण है कि 
आजादीकी चाहसे जितनी प्रज्वलित भारतीय जनताके बीच भी ब्रिटिश करमे- 
चारी निर्भय होकर रह सकते है।” 


अपना सामूहिक हमला जारी रखते हुओ भुन्होने फिर पूछा, / यदि 
आप किसी प्रणाद्ली पर आक्रमण करना चाहते है, तो ओेक भारतीय पूजीपति 
और अओक अग्रेज पूजीपतिमे कोओ फर्क नहीं हो सकता। आप करबवन्दीकों 
जमीदारोके प्रति क्यो नहीं छाग्र करते ? ” 


गाधीजीने अत्तर दिया, “ जमीदार ओक प्रणाढीका अस्त्रमात्र है। ब्रिटिश 
प्रणालीके साथ ही साथ जमीदारके खिलाफ भी आदोलन करना जरूरी नहीं 
है। दोनोमे भेद करता सभव है। परतु हमे लोगोको जमीदारोका लगात 
चूकानेसे रोकना पडा, क्योंकि जिन्ही रुपयोमे से जमीदार सरकारको देते है। 
हमारा खुद जमीदारोके साथ अुस वक्‍त तक कोओ झगडा नहीं है, जब तक 
वे काइतकारोके साथ अच्छा वरताव करते है। ” 


ठोस कार्यक्रम 


प्र० --- किसान और मजदूरोकों अपने भाग्यका निर्णय करनेका पूर्ण 
अधिकार दिलानेके लिओे आपका ठोस कार्यक्रम क्‍या है? 


अ०--मेरा कार्यक्रम वही है जिस पर में काग्रेसके मारफत अमल 
कर रहा हू। मुझे दृढ विश्वास है कि जिसके परिणामस्वरूप आज आुनकी 
स्थिति अुस स्थितिसे कही श्रेष्ठ है, जो छोयोकी यादमे पहले किसी भी 
समय रही हो। में जिस वक्‍त अुनकी आशिक स्थितिकी वात नहीं कर रहा 
हू। में भुस जबरदस्त जागृतिका जिक्र कर रहा हू, जो अुनमें आ गयी है 
और जिसके कारण अुनमे अन्याय और झोषणका विरोध करनेकी योग्यता 
पैदा हो गजी है। 
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प्र० --- किसानोको अुनके ५०० करोड रुपयेके कर्जसे मकक्‍त करनेके 
लिओ आप कया आपाय करना चाहते है? हु 

अु० ---कर्जकी ठीक रकम तो किसीकों भी मालूम नहीं है। मगर जो 
भी हो, यदि काग्रेसको सत्ता मिल्ली तो जैसे वह जानेवाली विदेशी सरकारके 
लेन-देनकी जिम्मेदारी अुसका स्थान लेनेवाली भारतीय सरकार द्वारा स्वीकार 
किये जानेकी जाच करायेगी, वैसे ही वह किसानोके कथित कर्जकी भी जाच 
करानेका आग्रह रखेंगी। 


यग थिडिया, २६-११-१३१, पृ० ३६७-६८ 


श्४ड 
अपनी बुद्धि पर ताला न लगाओिये 


[ वम्बजके मजदूरोकी ओक सभामें बोलते हुओ गाघीजीने हिन्दीमे जो 
भाषण दिया था, भुसका सार नीचे दिया जाता है। जिस सभामें कुछ 
नौजवान साम्यवादियोने गडवड मचाओ थी |--मन० दे० ] 


में जानता था कि भारतमे साम्यवादी हैं। परन्तु मेरठ जेलके सिवा 
वाहर अुनसे मिलनेका मौका नहीं आया था और न आनके भाषण मैने 
सुने ये। दो वर्ष पूर्व अपने युकतप्रान्त (आ० प्र०) के दोरेमे मैने मेसठफे 
वन्दियोसे मिलनेका खास ध्यान रखा था और जिस तरह आुनका कुछ परि- 
चय प्राप्त किया था। आज मैने आअुनमे से अकका भाषण सुना। में ओुनसे 
कह सकता हू कि वे मजदूरोके लिे स्वराज्य प्राप्त करनेका दावा भले 
ही बहुत करते हो, परन्तु मुझे अुवकी शक्तिमे जका हूं। जब कि बिन 
नौजवान साम्यवादियोमं से किसीका जन्म भी नहीं हुआ था, बुससे बहुत 
पहले ही मैने मजदूरोके कामकी अपना बना लिया था। मैने दक्षिण अफ्री- 
कामे अपने समयका सर्वोत्तम भाग आुनके लिओ काम करनेमे लगाया था। 
में अनके साथ आनके सुख-दु खमें अंक साथीकी तरह भाग छेते हुओ रहता 
था। जअिसलिओ आपको समझ लेना चाहिये कि में श्रमिकोकी जोरसे बोलनेका 
दावा क्यों करता हू। में आपको निमत्रण देता हू कि आप मेरे पास जामिये 
और मुझसे जितने साफ दिलसे चर्चा कर सके कीजिये। 

आप साम्यवादी होनेका दावा करते है, परन्तु साम्यवादी जीवन व्यतीत 
करते दिखाओी नही देते। में आपको वता दू कि म॑ साम्यवाद बघढ्दके जुत्तम 
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अरयेगें भुसके आदर्शके अनुसार जीनेका भरसक प्रयत्त कर रहा हु। यदि 
आप देशको अपने साथ ले चलना चाहते हो, तो आपमें देशको समझाकर 
अुस पर असर डालनेकी योग्यता होनी चाहिये। आप दवावसे बैसा नहीं 
कर सकते। आप देशको अपने विचारोका वनानेके लिओ विनाशका पथ ग्रहण 
कर सकते है। परन्तु आप कितने लोगोका विनाश करेगे? करोडोका तो 
कर नहीं सकते। अगर आपके साथ लाखों लोग हो, तो आप कुछ हजारको 
मार सकते हैं। परन्तु आज तो आप मुद्ठीमरसे अधिक नहीं हैं। मैं आपसे 
कहता हु कि आप काग्रेसका मत बदल सकते हो, तो बदलकर असे अपने 
हाथमे ले लीजिये। लेकिन शिष्टताके प्रारम्भिक नियमोको तोडनेसे क्या 
लाभ ? और शिष्टताके जिन नियमोको तोडनेका कोओ कारण भी तो 
नही है। अपने विचारोको पूरी तरह प्रगठ करनेका आपको अधिकार है। 
भारतवर्षमे जितनी सहिष्णुता है कि कोओ भी अपनी बात सार्थक ढससे 
कह सके तो वह धीरजसे सुत्र लेगा। 


अस्थायी सधिसे मजदूरोका कोओ नुकसान नहीं हुआ हे। मेरा दावा 
है कि मेरी किसी भी प्रवृत्तिसे मजदूरोको कभी हानि नहीं हुओ, कभी हो 
ही नहीं सकती । यदि काग्रेंस परिपदमें अपने प्रतिनिधि भेजेगी, तो वे किसानो 
और मजदूरोके स्वराज्यके सिवा और किसी स्वराज्यके लिये अपना जोर नहीं 
लगायेगे। साम्यवादी दलके अस्तित्वमे आनेसे बहुत पहले ही कांग्रेस निश्चय 
कर चुकी थी कि जो स्वराज्य श्रमिकों और कृपकोके लिझरे न हो आअुसका 
कोओ आभर्थ नहीं होगा। शायद यहाके मजदूरोसे किसीकों भी २० रुपये 
सासिकसे कम मजदूरी नहीं मिलती। परन्तु न मे सिर्फ आपके लिओ, बल्कि 
अन घोर परिश्रम करनेवाले और वेकार लाखों लछोगोके लिय्रे भी स्वराज्य- 
प्राप्तती कोशिश कर रहा हू, जिनको ओक जून भी पूरा खानेकों नहीं 
मिलता और जिन्हे वासी रोठीके टुकड़े और चुटकी भर नमकसे काम 
चला लेना पडता है। परन्तु मेँ आपको धोखा नही देना चाहता। मुझे आपको 
अवश्य यह चेतावनी दे देनी चाहिये कि मे पूजीपतियोका बुरा नहीं चाहता, 
में अन्हे हानि पहुचानेका विचार नहीं कर सकता। परन्तु में कष्ट-सहन करके 
अुनकी कर्तव्य-भावनाको जगाना चाहता हु। में भुनके दिल पिघलछाकर अपने 
कम भाग्यशाली भाजियोके प्रति आअुनसे न्याय कराना चाहता हू। वे मनुष्य 
हैँ और अभुनसे की गओ मेरी अपील व्यर्थ नही जायेगी। जापानके मितिहासमे 
त्यागी पृजीपतियोके वहुतसे अदाहरण मिलते है। पिछले सत्याग्रहके दिनोमें 
पूजीपतियोने खासी सख्यामें बडा त्याग किया। वे जेलोमे गये और अुन्होने 
बडे बडे कष्ट आुठाये। क्‍या आप अन्हे अपनेसे अछग करना चाहते है? 
क्या आप नही चाहते कि समान अुद्देशके छिझे वे आपके साथ काम करे? 
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आपने मुझसे यह जानना चाहा है कि मेरठके वन्दियोकी मुक्तिके लिखे 
मैं क्‍या कर रहा हु। में आपको वताना चाहता हू कि यदि मेरे पास सत्ता 
होती, तो मैं हमारे जेलोमें जितने भी बन्दी हैं जन सवको मुक्त कर देता। 
लेकिन आुतकी मुक्तिको में समझौतेकी पूर्व-शर्त नहीं वगा सकता था। वैसा 
करना न्यायोचित न होता। मैं आपको बताना चाहता हू कि अन्हे छुडवानेके 
लिओ मैं अपनी पूरी कोशिय कर रहा हू। यदि शान्त वातावरण पैदा करके 
आप लोग मेरे साथ सहयोग करनेका निर्णय करे, तो मभव है कि हम आन 
सबको --- यहा तक कि गढवाली कैदियोको भी छुडा सकेंगे | आप छोग 
आजादीकी वात करते है। क्‍या मैं भी अुसे अुतना ही नहीं चाहता जितना 
आप ? ('आजादीका सार ' की आवाजें ।) हा, ठीक है, में आजादीका सार 
चाहता हू, अुसकी छाया नहीं। मैं कहना चाहता हू कि आप थोडा पीरज 
रखे और देखें कि अचित समय आने पर अपनी अल्पतम मागके रूपमें काग्रेस 
क्या मागती है। में आपको विश्वास दिल्गता हू कि कराचीमें हम अपना 
लाहौरवाला प्रस्ताव फिर दृहरायेंगे औौर यदि हम लोग गोलमेज परिपदर्मे 
गये तो या तो हम जो चाहते है वही लेकर छोटेंगे या कुछ भी नही लेगे। 

आपने “ग्यारह मुद्दो ' के वारेमें भी पूछा है। मेरे खयालसे जिन ग्यारह 
मुद्दोमें आजादीका सार आ जाता है। आुनमें किसानो और मजदूरोको पूरी 
सुरक्षा प्रदान की गयी है। लेकिन समझोतेकी चर्चामें में जिन मुद्दोका ओल्लेख 
नही कर सकता था, क्योकि ये मुद्दे सविनय आज्ञाभगके विकल्पके र्पमें 
पेश किये गये थे। अव स्थिति यह है कि सविनय आतज्ञाभगका आन्दोलन 
हम चला चुके हैं और यदि हमें निमत्रण मिलता है तो हमें गोलमेज परि- 
पदमें अपनी राष्ट्रीय माग रखनेके लिये जाना है। यदि हम वहा सफलता 
प्राप्त करते है, तो ग्यारह मुद्दोकी पूर्ति हो ही जाती है। आप विश्वास रखिये 
कि जो स्वराज्य जिन ग्यारह मुद्दोकी पूर्ति नहीं करेगा, वह मुझे मान्य नहीं 
होगा । 

ओआदवरने आपको बुद्धि और योग्यता प्रदान की है, ओआुसका सदुपयोग 
कीजिये। मेरी आपसे विनती है कि अपनी वृद्धि पर ताला न लगाजिये। 
भगवान आपकी सहायता करे। 


यग जिडिया, २६-३-३१, पृ० ५३ 


शेप 
साम्यवादियोंका मुकाबला केसे करें? 


प्र० -- साम्यवादी काग्रेसका खुला विरोध कर रहे हैँ। हम आुनकी 
प्रवृत्तियोका प्रतिकार कँसे कर सकते हैं ? 

आअ० -- मालूम होता है कि साम्यवादियोने बखेडे खडे करना अपना 
पेशा वना लिया है। भुनमें मेरे मित्र भी हैँ। कुछ तो मेरे छिओे पुत्र जैसे 
हैं। परन्तु जैसा दिखाजी देता है कि वे न्याय-अन्याय और सच-झूठमे कोओ 
फक नहीं करते। वे जिस मबिलजामको स्वीकार नहीं करते, परन्तु भुनके 
क्ृत्योंके समाचारोसे जिसकी पुष्टि होती मालम होती है। जिसके अलावा 
मालम होता है कि वे रूसके आदेशो पर काम करते है, क्योकि वे भारतके 
बजाय रूसकों अपना आध्यात्मिक घर मानते है। में किसी बाहरी शक्ति पर 
जिस तरह निर्भर रहना वरदाइत नहीं कर सकता। मेने तो यहा तक कह 
दिया है कि अपने मौजूदा खाद्य-सकटसे हमें रूसी गेहू पर भी दारमदार 
नहीं रखना चाहिये। हमसे जितना सामथ्ये और साहस होना चाहिये कि 
विदेशी दानके वजाय अपनी भूमिसे जो कुछ मिल जाय अुसी पर हम गुजर 
कर सके। नही तो हमें भ्रेक स्वतत्र देशके रूपमे जिंदा रहनेका हक नहीं होगा । 
यही बात विदेशी विचारधाराओं पर लागू होती है। में आुन्हे गुसी हद तक 
स्वीकार करूगा कि जिस हद तक में ओन्हे पचा सकूगा और भारतीय परि- 
स्थितिके अनुकूल वना सकूगा। में नये विचारोकों रोकना नहीं चाहता, पर 
में अुनका गुलाम भी नहीं बनना चाहता। 

_ अिसलिये साम्यवादियोका मुकाबछा करनेके छिओे मेरा नुसखा यह है 

कि में अुनके हायसे मर जाअूगा, मगर आन पर हाथ नही आुठाभूगा। 


हरिजन, ६-१०--४६, पूृ० ३३८-३९ 


९४ 


दूसरा विभाग: शरीर-अ्रम 


३३६ 
दरीर-श्रम क्‍या है? 


प्र० -- जिसे टॉल्स्टॉय रोटीके लिओ श्रम करना कहते है, अुसके 
बारेमे आपका क्‍या अभिप्राय है ? क्या आप गरीर-श्रम करके अपनी आजी- 
विका प्राप्त करते हूँ ? 

अ०--सच पूछा जाय तो “रोटीके लिओे श्रम करना ये शब्द 
टॉल्स्टॉयके है ही नही। अओन्होने दूसरे ओक रूसी लेखक वोन्दरेव्हसे ओुन्हे ग्रहण 
किया था और अुनका अर्थ यह है कि हरभेकको रोटी पानेके लिओझे काफी 
शारीरिक मेहनत करनी चाहिये। जिसलिमे आजीविकाका विशाल अर्थ करने 
पर यह आवश्यक नहीं है कि शारीरिक मेहनत करके ही आजीविका प्राप्त 
की जाय। लेकिन हर आदमीको कुछ न कुछ आअपयोगी शरीर-श्रम अवश्य 
करना चाहिये। अभी तो म॑ शरीर-श्रम सिर्फ कातनेमे ही करता हु। यह 
तो शरीर-श्रमका भ्रेक प्रतीक-मात्र है। में काफी गरीर-श्रम नही कर रहा 
हू। और यह भी भेक कारण है कि में अपनेको मित्रोके दान पर जीनेवाला 
कहता हू। लेकिन में यह भी मानता हू कि हरेक राषप्ट्रमें जैसे मनुप्योकी 
आवश्यकता है, जो अपना शरीर, मन और आत्मा सब कुछ राष्ट्रको अपंण 
कर देते है और जिन्हें अपनी आजीविकाके लिगे दूसरे मनुष्यों पर अर्थात्‌ 
ओश्वर पर आधार रखना पडता है। 


हिन्दी नवजीवन, ५-११-२५, पूृ० ९५ 


९५ 


३७ 
'शरीर-अ्रम के कानूनकी खोज 


शरीर-श्रम तमाम मनुष्योके लिभे लाजिमी है, यह बात पहले-पहल 
टॉल्स्टॉयका ओेक निवध पढ़कर मेरे मनमे बैठ गयी। यह बात जितनी साफ 
जाननेके पहले अुस पर अमर तो में रस्कितका “अन्दु दिस रास्ट' 
(सर्वोदय) पढ़कर तुरत ही करने रूग गया था। शरीर-श्रम अग्रेजी शब्द 
“ब्रेड-लेवर ' का त्रजुमा है। ब्रेड-लेवर का शब्दके मुताबिक अनुवाद है 
रोटी (के लिजे) मजदूरी। रोटीके लिये हरमेक मनुष्यको मजदूरी करनी 
चाहिये, शरीरको झुकाना चाहिये, यह्‌ ओऔरश्वरका कानून है। यह मूल 
खोज टॉल्स्टॉयकी नहीं है, लेकिन अुससे बहुत कम मशहूर रक्षियन लेखक 
बोच्दरेन्ह (7 ( 8070%००) की है। टॉल्स्टॉयने अुसे रोशन किया 
और अपनाया। जिसकी झाकी मेरी आखे भगवदगीताके तीसरे अध्यायमे 
करती है। यज्ञ किये विता जो खाता है वह चोरीका अन्न खाता है, 
जैसा कठिन जाप यज्ञ नहीं करनेवालेको दिया गया है। यहा यज्ञका 
अर्थ शरीर-श्रम या रोटी-मजदूरी ही शोभता है और मेरी रायमे यही 
मुमकिन है। जो भी हो, हमारे जिस ब्रतका जन्म जिस तरह हुआ है। 
बुद्धि भी भुस चीजकी ओर हमे ले जाती है। जो मजदूरी नही करता 

अुसे खानेका क्या हक है ? बाजिवल कहती है अपनी रोटी तू अपना पसीना 
बहाकर कमा और खा । करोडपति भी अगर अपने पलंग पर लोटता रहे 
और अुसके मुहमे कोओ खाना डाले तब खाय, तो वह ज्यादा देर तक 
खा नही सकेगा। जिसमें अुसको मजा भी नहीं आयेगा। अिसलिओे वह कसरत 
वगैरा करके भूख पैदा करता है और खाता तो है अपने ही हाथ-मुह 
हिलाकर। अगर यो किसी न किसी रूपमे अगरोकी कसरत राय-रक सबको 
करनी ही पडती है, तो रोटी पैदा करनेकी कसरत ही सब क्यो न करे? 
यह सवाल कुदरती तौर पर अुठता है। किसानको हवाखोरी या कसरत करनेके 
लिओ कोओ कहता नही है और दुनियाके ९० फीसदीसे भी ज्यादा लोगोका 
निवाह खेती पर होता है। वाकीके दस फीसदी छोग अगर जिनकी नकल 
करे, तो जगतमे कितना सुख, कितनी शाति और कितनी तदुरुस्‍्ती फैछ 
जाये ? और अगर खेतीके साथ वृद्धि भी मिल जाय तो खेतीसे सवध रखनेवाली 
वहुतसी मुसीबर्तें आसानीसे दूर हो जायेंगी। फिर, अगर जिस शरीर-अ्रमके 
तिरपवाद कानूनकों सब माने, तो अूच-नीचका भेद मिट जाय। आज तो 


दर 


“शरीर-अ्रम ! के कानूनकी सोज ९७ 


जहा थूच-तीचकी थवू भी नहीं थी वहा यानी वर्ण-व्यवस्थामे भी वह घुस 
गओ_ है। मालिक-मजदूरका भेद आम और कायम हो गया है और गरीब 
घनवानसे जलता है। अगर सब रोटीके लिय्रे मजदूरी करे, तो अूच-नीचका 
भेद न और फिर भी घनिक वर्ग रहेगा तो वह खुदकफों मालिक नहीं, 
बल्कि अुस धनका रखवाला या ट्रस्टी मानेगा और अुसका ज्यादातर जुप्याग 
सिर्फ लोगोकी सेवाके लिओ करेगा। जिसे अहिसाक़ा पाछन करना है, पत्यकी 
भक्ति करनी है, ब्रह्मच्रयेंको कुदरती बनाना है, अुसके लिओ तो थरीर-श्रम 
रामवाण-सा हो जाता है। यह श्रम सचमुच तो खेतीमें ही है। लेकिन पव 
खेती नहीं कर सकते, असी जाज तो हालत है ही। जिसलिओे सेतीके 
आदर्शकोी खयालमें रखकर खेतीके अवजमे आदमी भले दूसरी मजदूरी फरे 
-- जैसे कताओ, वुनाओ, वढओीगिरी, लुहारी वगैरा वगैरा। 

सवकी खुदका भगी तो वनना ही चाहिये। जो सख्राता है वह टट्टी तो 
फिरेगा ही। जो द्ट्टी फिरता है वही अपनी ट्ट्वीकों जमीनमें गाड दे बह 
आअत्तम रिवाज है। अगर यह नही हो सके तो प्रत्येक कुटुब॒ अपना यह 
फर्ज अदा करे। जिस समाजमें भगीका अछूग पेशा माना गया है, वहा 
कोओ बडा दोप पैठ गया हे, गैसा मुझे तो वरसोसे लगता रहा है। जिस 
जरूरी और तदुरुस्ती वढानेवाले कामको सबसे नीचा काम पहले-पहल किसने 
माना, ज्षिसका अितिहास हमारे पास नही है। पर जिसने जैसा माना असने हम 
पर अपकार तो नही ही किया। हम सव भगी हूँ, यह भावना हमारे मनमें 
बचपनसे जम जानी चाहिये, और अुसका सबसे आसान तरीका यह है कि 
जो समझ गये है वे घरीर-भ्रमका आरभ पासाना-सफाओीसे करें। जो 
समझ-बूझकर, ज्ञानपूर्वक यह करेगा, वह अुसी क्षणसे धर्मेको निराले ढगसे 
और सही तरीकेसे समझने लगेगा। 


मगल-प्रभात, प्र० ९, पृ० ४१-४४ 


३८ 
 सर्वोदिय की शिक्षायें 


«  » में नेटालके लिये रवाना हुआ। पोलाक' तो मेरी सब वातें 
जानने छगे ही थे। वे मुझे छोडने स्टेशन तक आयें और यह कहकर कि 
यह पुस्तक रास्तेमे पढने योग्य है, जिसे पढ़ जाजिये, आपको पसंद आयेगी, 
अुन्होने रस्किनकी “अन्दु दिस लास्ट पुस्तक भेरे हाथमें रख दी। 

जिस पुस्तककों हाथमे लेनेके वाद में जिसे छोड ही न सका। जिसने 
मुझे पकड लिया। जोहानिस्वर्गंसे डरवतका रास्ता लगभग चौबीस घटोका 
था। मुझे सारी रात नीद नहीं आओ। मैने पुस्तकमें सूचित विचारोको 
अमलमे छानेका जिरादा किया। 

अिससे पहले मैने रस्किनकी अक भी पुस्तक नहीं पढी थी। विद्याध्य- 
यनके समयमे पाठय-पुस्तकोके वाहरकी मेरी पढाजी छगभग नहीके बरावर 
मानी जायगी। कर्मभूमिमे प्रवेश करनेके वाद तो समय बहुत कम वचता 
था। आज तक भी यही कहा जा सकता है। मेरा पुस्तकीय ज्ञान बहुत ही 
कम है। में मानता हु कि जिस अनायास अथवा वरवस पाछे गये सयमसे 
मुझे कोओ हानि नहीं हुओ है। बल्कि जो थोडी पुस्तके भें पढ पाया हू, 
कहा जा सकता है कि अंन्हे में ठीकसे हजम कर सका हू। जिन पुस्तकोमे 
से जिसने मेरे जीवनमें तत्काल महत्वके रचनात्मक परिवर्तन कराये, वह 
“अन्दु दिस लास्ट” ही कही जा सकती है। वादमे मैने अुसका गुजराती 
अनुवाद किया और वह  सर्वोदिय ' के नामसे छपा। 

मेरा यह विश्वास है कि जो चीज मेरे अन्दर गहराजीसे छिपी पडी 
थी, रस्किनके ग्रथरत्नमे मैने अुसका स्पष्ट प्रतिविम्ब देखा । और, मिस कारण 
अुसने मुझ पर अपना साम्राज्य जमाया और मुझसे भुसमे दिये गये विचारों 
पर अमल कराया। जो मनुष्य हममे सोओ हुओ भुत्तम भावनाओको जाग्रत 
करनेकी शक्ति रखता है वह कवि है। सब कवियोका सब छोगों पर समान 
प्रभाव नही पडता, क्योकि सबके अदर सारी सदुभावताये समाल मात्रामे 
नही होती। 

में (सर्वोदिय ' के सिद्धान्तोको जिस प्रकार समझा हू . 

१ सबकी भलाओआमे हमारी भलाओ निहित है। 


१ श्री भेच० भ्ेस० मेल० पोलाक दक्षिण अफ्रीकाके सत्याग्रहमे 
गाधीजीके सहयोगी थे। 


९८ 


वरीर-अ्मका सुनहरा नियम ९९ 


२ वकील और नाओ दोनोंके कामकी कीमत ओकनी होनी चाहिये, 
क्योंकि आजीविकाका अधिकार सबको थभेक समान है। 

३ सादा मेहनत-मजदूरीका यानी किसानका जीवन ही सच्चा जीवन है। 

पहली चीजको मे जानता था। दूसरीको मैं प्रुधल्ले रूपमे देखता था। 
तीसरीका मैने कभी विचार ही नहीं किया था। “सर्वोदिय ने मुझे दीयेफी 
तरह स्पष्ट दिखा दिया कि पहली चीजमें दूसरी दोना चीजे त्माओ हुजी 
हैं। सवेरा हुआ भौर में बिन सिद्धान्तोका अमल करनेफे प्रयत्वमे छगा। 

आत्मकथा, पृ० २५९१-६०, १९५७ 


३९ 
शरीर-अमका सुनहरा नियस 
[श्री महादेव देसाआके “साप्ताहिक पत्र ' से ।] 

गाधीजी जो कितनी ही सादीसे सादी वातें कहते और हलिसते हैं, 
वे भी कुछ छोगोको पहेली-सी मालूम्छ होती हैँ और अन्हे सरायके भवरमे 
डाल देती हूैँ। सादीसे सादी वातका भी कुछ लोग तरह तरहका अर्प 
लगाते हूँ और अनेक पहेलिया खडी करते है। गायीजीने घरीर-श्रम पर जो 
लेख लिखा था अुसका सीवा-सादा भावार्थ तो जितना ही है कि हसमेक आदमी 
खुद अपने पसीनेकी कमाओ खाने छगे, तो परावलम्बन और गरीबोका 
शोपण बन्द हो जाय और किसीफो किसी मनुप्यमे अुसकी शवितिसे अधिक 
काम न लेना पडे। पर कुछ छोग जिससे घवराहटमें पड गये है कि रधि- 
काश मनुष्य तो यह गरीर-श्रम करते ही नही, तथ्र ओऑन्हें रोटी पानेका 
क्या हक हे? वकीलोको ही लीजिये। ये छोग हजारो रुपये कमाते हूँ। 
जिनकी ओेक ओक घटेकी फीस रुपयोकी नहीं, अशफियोज्ी होती हैं। छिसी 
तरह डॉक्टर भी खासी चादी बनाते हूँ। पर ये छोग कुछ भी गरीर-श्रम 
नही करते। गावीजीने जिस प्रशनका जवाब दिया -- “जो छोन गरीर-अ्रम 
नही करते, अनसे तुम ओर्ष्या क्यों करते हो ? दुनियामे हरजेक आदमी जपने 
पसीनेकी ही कमाओ खायेगा, अैसी कल्पना तो मेने कमी नहीं की। मैंने 
तो स्वर्ण-नियम भर बतला दिया है। शुस पर चलनेके लिने तुम पुद 
तैयार हो या नहीं? यदि हा, तो जिस मनुृप्यमे जिस नियम पर चडलनेकी 
तैयारी या शक्ति नहीं है, असके प्रति तुम्हें देप नहीं करना चाहिये। में 
जो दूध और फल खाता हु ओुन्हे अगर गरीर-श्रम करके प्राप्त नहीं वत्ता, 


नियमोमे कोओ न्यूनता नहीं आाती। ब्रह्मचर्य-त्रतछा पालन प्रोडेसे लिनें-गिने 
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लोग ही करते होगे, पर जिससे क्या अुन्हे ब्रह्मचर्यका पालन न कर सकते- 
वाले करोडो मनुष्योंके प्रति द्ेप करना चाहिये? वे तो हेपके नही दयाके 
पात्र है।” 

जैसी ही बुरुझनका अंक दूसरा अुदाहरण है, पर अुसका कारण भिससे 
बुला है। जेक सज्जव पूछते हैं -- मुझे जिस नियमका पालन तो करना 
है, पर मेरा शरीर जितना कमजोर है कि अुसका पालन हो नहीं सकता। 
मुझे जिस वातका दु ख तो वहुत होता है, पर अव करू क्या? ” गावीजीने 
अत्तर दिया --- “ मैने तो जिस आदर्ण तक हमे पहुचना है वह आदर बतलाया 
है। हरमेक मनुष्य अुसका ययागक्ति पालन करे। अगर आपसे किसी भी 
तरहका गारीरिक श्रम नहीं हो सकता तो बुसके लिखे जाप दुख न करे। 
आप दूसरा जो बुद्ध घवा कर सकते हो वह करे, और जितना ध्यान रखे कि 
आपके लिओ जो छोग तन गलाते है जुनकों आप चूसें नहीं। आप यह मानते 
हैं कि डॉक्टरों वगैराको शारीरिक श्रम करनेके लिखे फूरसत नहीं मिलती, 
तो असके लिओे आप चिता न करें। वे लछोग यदि शुद्ध सेवाभावसे समाजकी 
सेवा करेगे, तो समाज जितना ध्यान तो रखेगा ही कि अन्हे भूखो न मरना 
घृड | 
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ह० 
असयज्ञ 

गीतामे कहा गया है कि “आरम्भमे यनके साथ-साथ प्रजाको बुत्मन्न 
करके ब्रह्माने गुससे कहा “जिस यज्के द्वारा तुम्हारी समृद्धि हो, यह 
यज्ञ तुम्हारी कामबेनु हो, अर्वात्‌ यह तुम्हारे जिच्छित फछोका देनेवालछा हो।' 
जो यह यन्र किये विना खाता है वह चोरीका अन्न खाता है।” “तू अपने 
पसीनेकी कमाजी खा,” यह वाजिवलका वचन है। यज्ञ अनेक प्रकारके हो 
सकते है। अुनमें से जेंक श्रमयन्न भी हो सकता है। यदि सव लोग अपने 
ही परिश्रमकी कमाओ खावे, तो दुनियामें अन्नकी कमी न रहे और सवको 
अवकाशका काफी समय भी मिले। तव न तो किसीको जनसख्याकी वृद्धिकी 
शिकायत रहे, न कोओ वीमारी जावे और न मनुप्यको कोओ_ कष्ट या 
क्लेण ही सतावे। यह श्रमयज्ञ अुच्चसे अुच्च प्रकारका यज्ञ होगा। जिसमें 
सन्देह नहीं कि मनुष्य अपने घरीर या बृद्धिके द्वारा और भी अनेक काम 
करेगे, पर अुनका वह सारा श्रम लोक-कल्याणके छिजे प्रेममूलक श्रम होगा। 
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आुस अवस्थामें न कोओ राव होगा न कोबजी रक, न कोजी भूचा होगा 
न कोओ नीचा, न कोओ स्पृर्य होगा न कोओ अस्पृश्य । 

भले ही यह भेक अलूम्य आदर्ण हो, पर जिस कारणसे हमे अपना 
प्रयत्न बन्द कर देनेंकी जरूरत नहीं हे। यजके सपूर्ण नियमको आर्वात्‌ जपने 
“जीवनके नियम ” को पूरा किये विना भी अगर हम अपने नित्यके निर्वाहके 
लिओ पर्याप्त शारीरिक श्रम करे, तो भी अुस आदर्णके बहुत कुछ निफ्ट 
पहुच ही जायेगे । 

यदि हम जैसा करेगे तो हमारी आवश्यकताये बहुत कम हो जायेगी 
और हमारा भोजन भी सादा बन जायगा। तब हम जीनेके लिओ खायेगे, 
न कि खानेके लिओ जियेगे। जिस बातकी यथार्थतामें जिसे शका हो वह 
अपने परिश्रमकी कमाओ खानेका प्रयत्न करे। अपने पसीनेकी कमाओ सानेमें 
अुसे कुछ और ही स्वाद मिलेगा, अुसका स्वास्थ्य भी अच्छा रहेगा और 
असे यह मालूम हो जायेगा कि जो बहुतसी विलासफी चीजे आुसने अपने 
अपर लछाद रखी थी, वे सब विलकुल फिजूल थी। 

क्या मनुष्य अपने वीद्धिक श्रमकी कमाओ न खाये ? नही, यह ठीक 
नही है। शरीरकी आवश्यकताओकी पूर्ति शारीरिक श्रमसे ही होनी चाहिये। 

केवल मस्तिष्कका, अर्थात्‌ बौद्धिक, श्रम तो आत्माके प्रीत्यर्थ है और 
वह स्वत सतोपरूप है। असमे पारिश्रमिक मिलनेकी अच्छा नहीं करनी 
चाहिये। अुस आदर्श अवस्थामें डॉक्टर, वकील आदि पूर्णत समाजके 
हितके लिओ काम करेगे, अपने लिओ नहीं। शारीरिक श्रमके नियम पर 
चलनेसे समाजमें ओअक शातिमय काति पैदा होगी। जीवन-मग्रामके स्थान 
पर पारस्परिक सेवाकी प्रतिस्पर्धा स्थापित करनेमे मनुप्यकी विजय होगी। 
पाशविक नियमका स्थान मानवीय नियम ले लेगा। 

ग्रामोकी ओर लौटनेका अर्य यह है कि निश्चित रीतिसे 
शरीर-अ्रमके धर्मको, अुसके सारे अरथोके साथ, स्वेच्छापूर्वक स्वीकार 
कर लिया जाय। किन्तु आलोचक जिस पर यह कहते हैँ कि “ करोड़ो 
भारतवासी आज गावोमे ही तो रहते है, तो भी बुन वेचारोको वहा 
पेटभर भोजन नसीव नहीं होता और वे भूसों मर रहे हे।” बात तो 
विलकुल सत्य है। सद्भाग्यसे हम यह जानते हैँ कि वे स्वेच्छासे नियमका 
पालन नही कर रहे है। अगर अनकी चलती तो भैसा शारीरिक श्रम 
वे कभी न करते, वल्कि वे किसी विलकुल पासके शहरकी ओर वनेके 
लिओ दौडते, अगर वहा भुनके लिझे जगह होती। मालिकका हुपम जद 
जवरदस्तीसे वजाया जाता है, तब अुमे परवशता या दासताकफी स्थिति 
कहते हैं। पिताकी आज्ञाका जब स्वेच्छामे पालन किया जाता 
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है तव वह जाज्ञा-पालन पुत्र॒त्वका गौरव वन जाता है। जिसी तरह शरीर- 
अ्मके नियमका वलात्कार-पूर्वक पालन किया जायेगा, तो आुससे दरिद्धता, 
रोग और बसतोपकी सृष्टि होगी। जव स्वेच्छासे अुस नियमका पालन किया 
जावना, तव अुससे अवश्य ही सतोप और आरोग्यका छाम होगा। और 
आरोग्य ही तो सच्चा घन है। चादी-सोनेके टुकड़े सच्ची सपत्ति नहीं है। 
आमोद्योग संघ स्वेच्छापुर्ण चरीर-श्रमका ओक प्रयोग है। 
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है. 


शरीर-असकी आवश्यकता 
जेक जागरूक मित्र लिखते हैं 


जममेदपुरकी सभाके आपके भाषणमें, जो २० अग्रस्तके “यग 
बिडिया में प्रकाशित हुआ है, पहले पैराग्राफममे बौद्धिक श्रमकी 
तुलनाम भारीरिक श्रमके महत्त्वका प्रतिपादन करनेके वाद, प्रकाशित 
रिपोर्टके अनुसार, आपने कहा है यही विचार हिन्दू धर्मम्रे सर्वत्र 
पाया जाता है। 'जो मनुष्य शारीरिक श्रम किये विना खाता है, 
वह पापको खाता है, वह निश्चित रूपसे चोर है | ” यह भगवद्गीताके 
अेक ब्लोकका जाब्दिक बनुवाद है। (तथाकथित) शारीरिक और 
(तथाकथित) वौद्धिक श्रमके बीच गीता जैत्ा कोजी फर्क करती 
या नही, जिस सवालकों में छोड देता हू। पर यह में कह सकता 
कि गीताके जिन जब्दोका वह अर्थ किया जा सकता है, जिसे 
रिपोर्टके अनुसार) आप गीताके किसी ओेक ब्छोकका जाव्दिक 
अनुवाद कहते हैं, वे घव्द तृतीय अव्यायके १२ वे बौर १३ वे 
इलोकोर्में मिलते हैं। मतरूव यह कि जओेक तो श्रमके समर्यनर्में आप 
गीताके जिस आअद्धरणका आपयोग करते है वह जेक इलोकसे नहीं, 
वल्कि असके दो ब्छोकोंसे लिया गया है। दूनरे, जिन ण्लोकोर्मे 
श्रमकी --- शारीरिक या किसी भी अन्य प्रकारके श्रमकी --- कोओ चर्चा 
नही है। वेझ्क, पहले इलोकर्में यज्ञके कतंव्यको समझाते हुओ यह 
बवव्य कहा गया है कि मनृप्यको चाहिये कि देवोने अुसे जो कुछ दिया 


हि 


है अुसका अपभोग वह देवोंके साथ या बुन्हे अर्पेण करके करें। 
ददि वह जैसा नही करता है तो वह चोर है। जीर दूसरे ब्छोकर्म यह 
कहा गया है कि 'जो छोग केवल अपने ही लिय्रे भोजन पकाते हैँ 
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वे पापको ही खाते हैं।” जाहिर है कि यह बात गीताके ओेक शहोय्के 
अुस गाव्दिक अनुवादसे बहुत दूर है,जो आपके पत्रमें जेम० उी० 
(श्री महादेव देसाओ) के द्वारा दिया गया है। मे आया करता 
हूं कि आप अपनी सुविधाके अनुसार जिस भूठको स्वीकार करेगे। 


जाव्दिक दृष्टिसे प्रेखकका यह कहना ठीक है कि जेम० डी० ने 
जो अनुवाद विया है वह्‌ केक ब्लोकका नहीं वल्कि दो घ्लोझोके अगोके 
योगका हैं। और जिस भूल-सुधारके लिओ में लेखककों धन्यवाद देता हु। 
लेकिन अुनकी दलीलका मुख्य आगयब मुझे यह मालूम होता है कि मेरे 
भाषणकी रिपोर्टमे गीताके प्रसिद्ध शब्द--यज्ञका जो अब दिया गया है 
अुसका कोओ आुचित आधार नहीं है। लेकिन में अुस अनुवादको गलत 
माननेसे अिनकार करता हू और यह सुझानेका साहस करता हू कि गाौताके 
तीसरे अध्यायके १२वें और १३ वे इलोकोमें यज्ञ” णब्दका ओेंक ही अर्थ 
हो सकता हे। १४वा इलोक असे बिलकुल स्पष्ट कर देता है 


अन्नादु भवन्ति भूतानि पर्जन्याद्‌ अन्न-सभव । 
यज्ञाद्‌ भवति पर्जन्यों यज्ञ कर्म-समुद्भव ॥। 
गीता, अ० ३, इलो० १४ 


अन्नसे सब प्राणी अत्पन्न होते हैं। वर्पासि जन्न आत्पन्न होता है। यमसे 
वर्षा होती है। और यज्ञकी आत्पत्ति कर्मसे होती हू। 
अतेव मेरी रायमे यहा न केवल घरीर-श्रमके सिद्धान्तका प्रतिपादव 
किया गया हे, वल्कि जिस वातकी स्थापना भी की गयी है कि जब. 
श्रम केवल अपने लिओ न होकर नवके लिओ होता है तव वह यज्ञका 
रूप छेता है। वंषों वर्ड बडे वोडिक कॉर्योते नहीं होती है, परन्तु केवल 
श्रेमेके जरिये ही होती हे। यह सवे-मम्मत वैज्ञानिक तथ्य है कि जहा जग- 
लोके पेड काठ दिये जाते हैं वहा वर्षा बन्द हो जाती है, और जहा पेड 
लगाये जाते हूँ वहा वर्षा खिच आती है और वनस्पतिकी ब॒द्धिकि साथ ही _ 
वर्षाके पानीकी मात्रा भी वढ़ जाती है। कुदरतके कानूनोकी खोज होना वेभी 
वाकी है। हमने केवल अूपरी सतहको ही दुआ है। गरीर-श्रमके बन्द्र हो 
जानेसे जो नैतिक और शारीरिक बुरे परिणाम होते है, जून सवको भला 
कौन जानता है? मुझे गलत न समझा जाये । मैं वीद्धिक श्षमकी कीमत 
कम नहीं करता, फिन्तु बौद्धिक श्रम कितना भी विया जाय शुससे मारीरिक 
श्रमकी पूर्ति नहीं हो सवती। सवके कल्याणके छ्िजिं थाररिकि श्रम तो हमें 
करना ही चाहिये। वह हमारा जन्मप्राप्त कतव्य है। वौद्धिक श्रम गृणवत्तामें 
शारीरिक श्रमसे अनेक गुना वडा-चढा हो सफता है जौर अवसर होता है, 








श्ण्ड अर्धवक और झौद्योचिक जीवन 


लेकिन वह अुतकी जनह कभी नहीं ले सकता; जैसे कि बौद्धिक आहार 
अन्नाह्मर्की जगह नहीं ले सकता यद्यपि अन्नाहार॒की तुलनामें अुसका स्थान 
-हही अूचा है। लच्र तो यह है कि घरतीकी अपजके अभावमें वुद्धिकी जृपज 
ही अननेव है। 

यंग लजिंडिया, १५-१०- २५, पूृ० ३५५ 


डर 
शरीर-अ्रमका कर्तंब्य 


[ जावीजीकी पैदरू यात्राकी डायरी ' से।] 


५० 


गावीजीने प्रार्थनाके वादके भाषणमे अुनसे पूछे गये प्रब्नोंके अत्तर 
शुरू किया। 
प्र० --- आप हमेशा खैरातके खिलाफ रहे हैं और जिस अुसूलकों 
समझाते रहे हैं कि कोओी भी बजिन्सान मेहनत करनेके फर्जसे बरी नहीं 
है। आपकी आन लोगोंके लिग्रे क्या सलाह है, जो वैठे-बैठेका धनन्‍्वा करते है 
बौर पिछले दयोमे अपना सव कुछ खो बैठे हैँ? क्या जुन्हें अपना वतन 
छोडकर जैसी जगह चला जाना चाहिब्रे जहा वें अपनी पुरानी आदतके 
मुताबिक जीवन विता सके ? या बन्‍्हें आपके भुक्‍त बुसूलके अनुसार रोटी 
कमानेके लिय्रे गरीर-अम करना चाहिये ? बुस हालतमें शुनकी खास लूचिया 
किस काम जायेगी ? 
अ० --जैसा कि समझ्ना जाता है, यह सच है कि में वरसोसे खैरातके 
खिलाफ रहा हु, और रोटीके छिओ गरीर-अम करनेकी सीख देता 
हु। जिला मजिस्ट्रेट, अ्माव साहव और ओक पुलिस अफस्तर मुझसे मिलने 
जाये थे। वे वेजासरा छोगोको खैरात देवेके बारेमे मेरी राब जानता चाहते 
थे। बुन्होने पहलेसे यह तय कर लिया था कि वे छोगोंके सामने पानीम से 
हेयासिन्ध ' निकालने, सडकोकी मरम्मत करने, गात्रोका सुधार करने और 
खुदके खेतोकी हुदे सुवारकर सीवमें छाने और अपनी जमीन पर मकान 
वनानेका काम रखेंगे। जो छोग मिनमे से कोओी भी काम करेगे, अुन्हे 
राजन पानेका पूरा हक होना। में जिस खबालकों पसन्द करता हू, लेकिन 
मपने बुयूछों पर अमल करनेवालेके नाते में वेजानरा छोगाको जअकदम 
कोजी काम करनेके लिझे मजबूर नहीं कहूगा। कजी तरहके काम लोगोंके 
सामने रख देने चाहिये, और ओेक महीनेका नोटिस देकर हाकिमोको अन्हें यह 


द्ना 


पे 
है. 4 





दरीर-अमका कर्तव्य श्ण्ष्‌ 


० 


कह देना चाहिये कि अगर आप नुजझाये गये कामोमे से कोजी छाम नही 
चुनते और न कोओ मजूर करने छायक दूसरा थवा ही सुथाते, ठल्कि 
हट्टे-कटटं होने पर भी काम करनेसे विनकार करते हैं, तो मोहहतके प्रतझ 
होने पर हमें न चाहने पर भी आप छलोगोफ़ों सैरात देना बन्द काना 
पडेगा। वेजासरा लोगो और बुनके दोस्तोकों मेरी यह सल्यह हैं फ्रि 
सरकारकी जिस स्कीममें वे पूरी मदद करे। कसी भी शहरीके लिये वर्गर 
दारीर-अमके रागन पानेकी आशा रवना गलन होगा। 

में लोगोको वतन छोडनेकी सलाह कभी नहीं दे सफ्ता। में चाहा 
कि भेक अकेला हिन्दू भी हर हाल्तमे अपनेको सही-सलामत समने जौ 
मुसलूमानोसे बुम्मीद रघूगा कि वे अपने वीच असे पूरी तरह सठामत एयर । में 
जिस वातका स्वागत करूगा कि लोग अपने-जपने ढगसे कीव्वरकी पूजा को । 

सट्टेंसे कमाया हुआ रुपया मेरे खयालमें यकीनन जायज रुपया नहीं है । 
और न में यह मानता हू कि किसी आदमीके लिखे अपनी बुरी बआादतोक 
छोडना कभी नामुमकिन है। अगर हरमेक आदमी अपने पसीनेकी वमाजी 
पर रहे, तो यह दुनिया स्वर्ग वन जाय। मनुप्यकी खास लूबियोंके आुपयोगके 
प्रब्न पर बलगसे विचार करनेकी विलक्रुल जरूरत नहीं। जयर सव लोग 
रोटीके लि बरीर-श्रम करे, तो आअुसका यह नतीजा होगा कि कवि, 
जायर, डॉक्टर, वकील वगैरा मनुष्यकी सेवाके विओ अपनी भआुन सूवियोका 
मुफ्त अपयोग करना अपना फर्ज समझेगे। बिना किसी स्वार्थके जपना फर्जे 
अदा करनेके कारण अुनके कामका नतीजा जौर भी अच्छा होगा। 


१ ह् 


न्‍ 


हरिजनसेवक, २-३-४७, पू० ३ 


ड३ 
अमली झरीर-अ्रम 


अहिसाके प्रयोगोसे में यह सीखा हु कि अमछी अहिंसाका अर्थ सब 
लोगोका शरीर-श्रम है। ओेक रूसी दाशनिक वोन्दरेब्हने जिसे रोटीके छिथे 
श्रम कहा है। जिसका परिणाम छोगोमें आपसमें गहरेसे गहरा सहयोग 
होगा। दक्षिण अफ्रीकाके पहले सत्याग्रही सवकी भलाओ और सम्मिलित 
कोषके लिओ मेहनत करते थे और अन्हे अुडते पछियोकी-सी वेफिक्री रहती 
थी। अनमें हिन्दू, मुसलमान (शिया और सुन्नी), भीसाओ (प्रोटेस्टेट और 
रोमन कैथलिक), पारसी और यहूदी सभी थे। अग्रेज और जर्मन भी थे। 
धधेके लिहाजसे अुनमे वकील, जिमारत और विजलोकी विद्या जाननेवाले 
अिजीनियर, छापनेवाले और व्यापारी थे। सत्य और अहिसाके व्यवहार्से 
धारमिक झगडे मिट गये थे और हमने सब घपममोमे सत्यके दर्शन करना 
सीख लिया था। दक्षिण अफ्रीकामे मेने जो आश्रम कायम किये अुनमे ओक 
भी मजहवी झगडा हुआ हो जैसा मुझे याद नहीं आता। सव लोग छपाओ, 
बढभीगिरी, जूते बनाना, बागवानी, जिमारत वगैरा हाथके काम करते थे। 
यह मेहनत किसीको भाररूप नहीं लगती थी। अुसमे सबको आनन्द आता था। 
सत्याग्रही सेनाका अग्रणी दल अजिन्‍्हीं स्त्री-पुरपो और छडकोका बना था। 
जिनसे ज्यादा वीर और सच्चे साथी मुझे नहीं मिल सकते थे। हिन्दुस्तानमें 
दक्षिण अफ्रीकाका-सा ही अनुभव रहा और मुझे भरोसा है कि आसमें कुछ 
सुबार ही हुआ। सभी छोग मानते है कि अहमदाबादका मजदुर-समठन 
भारतमे सबसे बढ़िया है। अुसका काम जिस ढगसे शुरू हुआ था असी 
तरह चलता रहा, तो अन्तमे वहाकी मिलोमे मौजूदा मालिकों और 
मजदूरोकी सयुकत मालिकी होकर रहेगी। यह स्वाभाविक परिणाम न निकला 
तो पता चल जायेगा कि सगठनकी अहिसामे खामिया थी। बारडोलीके 
किसानोंने वल्‍लभभाओकों सरदारकी पदवी दी और अपनी लडाओ फतह 
की । बोरसद और खेडाके किसानोने भी वैसा ही किया। वे सव वर्षोसि 
रचनात्मक कार्यक्रम पर अमर कर रहे है। मगर जिस अमलसे आुनके सत्या- 
ग्रही गुणोका ह्वास नहीं हुआ है। मुझें पूरा यकीन हे कि सवितय आज्ञासग 
हुआ, तो अहमदावादके मजदूर और वारडोली तथा खेडाके किसान भारतके 
ओर किसी भी हिस्सेके किसानो और मसजदूरोसे जौहर दिखानेमे पीछे नहीं 


रहेगे। 


१०६ 


मेरा दरीर-अम १०७ 


चौंतीम सालके सत्य और अहिसाके छूगातार प्रयोग और अनुभवसे 
मुझे दृढ विश्वास हो गया है कि यदि अहिसाका ज्ञानपूर्ण भरीर-श्रमके साथ 
सम्बन्ध न होगा और हमारे पडोसियोके साथ रोजमरकि व्यवहारमे बुसका 
परिचय न मिलेगा तो अहिसा टिक नही सकेगी। यह है रचनात्मक कार्यक्रमता 
रहस्य । यह साथध्य नही है, सावन है, मगर है जितना अनिवार्य कि अुसे साध्य 
भी समझ ले तो बेजा नहीं होगा। अहिंसक विरोधकी थक्ति रचनात्मक 
कार्यकम पर ओमानदारीके साथ अमल करनेसे ही पैदा हो सकती है। 


हरिजनसेवक, २७-१-४०, पृ० ४०३ 


डढ 


मेरा शरोर-अ्रम 


“यग भथिडिया ! के कुछ पाठक असे है, जो अकसर बेढव प्रश्न पूछा करते 
है। लेकिन क्योंकि भुससे ओुन्हे आनन्द होता है, मुझे जितनी असुविधाकों भी 
सहन कर लेना चाहिये और अनके प्रइनोका आत्तर देना चाहिये। 

प्र० -- थाप कहते हूँ कि आप और आपके साथ काम करनेवाले दूसरे 
लोग आन मित्रोकी जुदारता पर अपनी आजीविकाका आधार रखते हूँ, जो 
सत्याग्रह आश्रमका खर्च पूरा करते हैँ। क्या अुस सस्थाकों, जिसमें सशक्त 
शरीरके लोग हो, अपनी आजीविकाके लिओ मिन्रोकी शुदारता पर जाधार 
रखना अचित है? 

अ० -- पतलेखक महाणय “ अुदारता-दान ' का केवल शब्दार्य ही समझ 
रहे हैं। जिस सस्थाका हरओक शस्स, स्त्री हो या पुरुष, अपने कार्बमें 
शरीर और बुद्धि दोनोका पूरा अपयोग करता है। छेकिन फिर भी यह तो 
कहा ही जायगा कि जिस सस्थाका आधार मित्रोकी आदारता पर ही है। 
क्योकि वे जो कुछ भी असे दानमे देते हूँ भुसके वदलेमे भुन्हे तो कुछ भी 
नही मिलता है। अुसके लोगोकी मेहनतका फल तो राष्ट्रको मिलता है। 

प्र० --- जिसे टॉल्स्टॉय 'रोटीके लिये श्रम” कहते है भुपके वारेमे 
आपका क्‍या अभिप्राय हे ? क्‍या आप शारीरिक श्रम करके अपनी आजीपिफा 
प्राप्त करते है ? 

अ० -- सच पूछा जाय तो “रोटीके लिओ श्रम ये घत्द टॉन्स्टायके 
हैं ही नहीं। अन्होने जिन अब्दोको दूसरे अक रूसी लेयक वोन्दरेब्टसे प्रहण 
किया था और अुनका अय॑ यह है कि हरजेकको रोटी पानेके छिले काफी 
शारीरिक श्रम करना चाहिये। मिसलिओे आजीविकाका वियाल जर्य करने 
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पर यह आवश्यक नही है कि शरीर-श्रम करके ही आजीविका प्राप्त की जाय । 
लेकिन हर झख्सको कुछ न कुछ अुपयोगी शरीर-श्रम अवश्य करना चाहिये। 
अभी तो में सिर्फ कताओआका ही शरीर-श्रम करता हू। यह तो सिफं प्रतीकमात्र 
है। में काफी शरीर-अ्म नहीं कर रहा हू। और यह भी ओक कारण है 
कि में अपनेको मित्रोके दान पर जीनेवाला कहता हु। लेकिन मैं यह भी 
मानता हू कि हरओक राष्ट्रमे अैसे मनुष्योकी आवश्यकता रहेगी, जो अपना 
शरीर, मन और आत्मा सब कुछ राष्ट्रको अर्पंण कर देते है और जिन्हें 
अपनी आजीविकाके लिजे दूसरे मनृष्यो पर अर्थात्‌ भीरवर पर आधार 
रखना पडता है। 


हिन्दी मनवजीवन, ५-११-२५, पृ० ९५ 


डेप 
आश्रम-जीवनसे शरीर-अ्षमका स्थान 


हर स्त्री-पुरुप गरीरसे मेहनत करे, जिसे आश्रम अपना धर्म मानता 
है। जिस भुसूलकी जानकारी या सुझ मुझे टॉल्स्टॉयके ओक लेखसे हुओ। 
अन्होने रूसके भेक लेखक वोन्दरेव्हके बारेमें लिखते हुओ बताया कि रोटी- 
श्रमकी जरूरत जिस लेखककी जिस यूगकी बहुत बडी खोजोमे से अओेक थी। 
भुसका मतलरूब यह है कि हर तन्दुरुस्त आदमीको अपने गृजारेके छायक शरीर- 
श्रम करना ही चाहिये। मनुष्यको अपनी बुद्धिकी शक्तिका अुपयोग आजीविका 
प्राप्त करने या अससे भी ज्यादा प्राप्त करनेके लिये नहीं, बल्कि सेवाके 
लिओ, परोपकारके लिओ करना चाहिये। मिस नियमका पालन सारी दुनिया 
करने लगें, तो सहज ही सब मनुष्य बराबर हो जाय, कोओ भूखो न भरे 
और जगत बहुतसे पापोसे बच जाय। 


यह सभव है कि जिस स्वर्ण-तियमका अमल सारी दुनिया कभी ने 
कर सके । नियमको विना जाने-वूझे तो करोडो छोग अुसका पालन जबर- 
दस्तीसे करते है। अुनके मन अभुनके विरुद्ध चलते है, जिसीलिओे वे दुख 
पाते हैं और भूनकी मेहनतसे जितना छाभ दुनियाकों होता चाहिये अुतना 
नहीं होता। जो छोग जिस नियमको समझते है, अओन्हें जिस ज्ञानसे जिस 
नियमका पालन करनेका प्रोत्साहत मिलता हे। नियमका पालन करनेवाले 
पर अुसका चमत्कारी असर होता है, क्योकि अुसे परम शाति मिलती है, 
आुसकी सेवा करनेकी शक्ति बढती है और असकी तदुरुस्ती भी बढती है। 
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मुझ पर टॉल्स्टॉयका बहुत असर हुआ था जौर अुनकी वानो पर 
ययासभव अमल करना तो मेने दक्षिण अफ्रीकामें ही शुरू दिया था। 
आश्रम कायम हुआ तभीसे रोटी-श्रमको असमें मुख्य स्थान मिला 

गीताका अव्ययन करने पर में अिसी नियमको गीताके तीसरे अव्यायमे 
यज्नके रूपमे देखता हु । में यह नहीं कहना चाहता कि यजञका अर्य वहा 
गरीर-श्रम ही है । परन्तु यजसे पर्जन्य होता है, क्रिस भावमें मुझे भरीर- 
श्रमका धर्म दीखता है। यज्ञमे वचा हुआ अन्न वही है, जो मेहनत करनेके 
वाद मिलता है। आजीविकाके लिओ पर्याप्त श्रमकों गीताने यज्ञ कहा है। 
पोपणके लिओ जितना चाहिये अुससे ज्यादा जो खाता है वह चोरी करता 
है, क्योकि मनुष्य आजीविकाके लिओ आवण्यक श्रम भी मुश्किलसे ही करता 
है। में मानता हू कि मनुष्यको आजीविकासे ज्यादा लेनेका अधिकार ही 
नहीं है। और जो मेहनत करते हैँ अुन सबको आतना लेनेका जविकार है 
जितनेसे अुनका घरीर कायम रहे। 

जिससे कोओ यह न कहे कि अिसमें श्रमके बटवारेकी गृजाअश ही 
नहीं है। मनुष्यकी आवध्यकताओके लिझे जो भी चीज तैयार होती है, 
असमें घरीर-श्रम तो लगता ही हे। जिसलिओ श्रम चाहे जिस जरूरी ज्लेनर्म 
किया जाय वह रोटी-श्रम ही है। जितना श्रम भी सब नहीं करते, जिसलिणे 
तन्दुरुस्ती बनाये रखनेके लिओे व्यायामके नाम पर सास तौर पर शरीर- 
श्रम करना पडता है। जो प्रतिदिन खेतीमें श्रम करता है, अुपे लाभग 
व्यायामकी जरूरत नहीं रहती। किसान तन्‍्दुरुस्तीके दूसरे नियम पाठे तो 
वह बीमार ही न पडे। 

यह देखा जाता हे कि जिस दुनियामे मनुष्यकों रोज जितना चाहिये 
आतना ओऔब्वर रोज पैदा करता है। अुसमें से अगर कीओ अपनी जावध्यकतासे 
अधिक काममे लेता है, तो अुसके पडोसीको भूखा रहना ही पडेगा। 

बहुतसे लोग अपनी आवश्यकतासे अधिक लेते है, भिसीलिज दुनियामें 
भूखो मरनेकी नीवत आती है। हम कुदरतकी देनको किसी भी तरह काममें 
ले, फिर भी कुदरत तो रोज दोनो पलडे वरावर ही रसती है। कुदातके 
बहीखातेमे न तो जमामे कुछ वाकी रहता है न नामेमे। वहा तो रोज 
आमद-सर्चका हिसाव वरावर होकर बून्य ही वाकी रहता है। जिस सून्‍्यमें 
हमें शूल्यके समान वनकर समा जाना चाहिये। 

अपरके नियममें यह वात वावक नही है कि कओऔ रसायनों जौर यत्रोके 
जरिये मनुष्य जमीनसे ज्यादा फसल पैदा करता है, अपनी मेहनतमे दूसरी 
तरह भी अनेक वस्तुओं अआत्पन्न करता है। यह कुदरतकी घक्तियोका न्पान्तर 
है। सवका आखिरी परिणाम तो बून्य ही होनेवाला है। मगर हमे रोज 
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जो कुछ अनुभव होता है अुसका पृथक्करण किया जाय, तो भुससे यही 
अनुमान होता है कि दोनो पलछडे बराबर रहते है। 

कुदरत जैसा करती हो या नही करती हो, मेरी दूसरी दलीलोमे सार 
हो या न हो, आश्रममे रोटी-असके मनियमका अधिकसे अधिक अच्छे ढगसे 
पालन किया गया है। जिसमे आइचर्यकी कोओ वात नहीं हे। पाछन करनवेंका 
साधारण आग्रह हो तो पाछन आसान है। अगर अमुक दिनके अमृक घटोमे 
मेहनतके सिवा दूसरा काम न हो तो मेहनत जरूर होगी। भले ही भुसमें 
आलस्य हो, कार्य-दक्षता न ही, मनन न हो, सगर कुछ घटों पूरे तो होगे ही। 
फिर, कुछ मेहनत तुरत फल देनेवाली होती है, भिसलिओे अुसमें बहुत आल- 
स्थकी गूजाजिश भी नहीं रहती। श्रम-प्रधान सस्थाओमें नौकर नही होते या 
थोडे ही होते हैं । पावी भरना, लूकडी फाडना, दियावत्ती तैयार करना, पाखाने 
और रास्ते साफ करना, मकानोकी सफाओ रखना, अपने अपने कपडे धोना, 
रसोओ करना वगैरा अनेक काम बसे हैँ जो किये ही जाने चाहिये। 

जिनके सिवा खेती, बुनाओ-काम, अुनसे सवधित और दूसरी तरहसे 
जरूरी बढभी-काम, गरोशाला, चमार-काम वगरा काम आश्रमके साथ जुड़े 
हुओ है। भुतमे थोडे-बहुत आश्रमवासियोके छगे बिना काम नहीं चल सकता। 

ये सब काम रोटी-श्रमके नियम-पालनके छिओ काफी माने जायगे। 
मगर यज्ञका दूसरा अय परमार्थ या सेवाकी वृत्ति है। अुसे जिन कामोमे 
शामिल करते वक्‍त आश्रमकी कमजोरी जरूर मालूम होगी। आश्रमका आदर्ण 
सेवाके लिझे ही जीना है। जिस ढगसे चलनेवाली सस्थामे आलस्यका, कामकी 
चोरीका स्थान नहीं है। वहा सब काम तन-मनसे होने चाहिये। सभी छोग 
बजैसा करते तो आश्रमकी सेवाकी योग्यता वहुत बढ गणी हीती। लेकिन 
जैसी सुदर स्थितिसे आश्रम अब भी दूर हे। भिसलिओं यद्यपि आश्रमका हर 
काम यज्ञरूप है, फिर भी आदशेका विचार करके दरिद्ध-वारायणके लिय्रे कमसे 
कम ओक घटेकी कताओको आवश्यक स्थान दिया गया हे। 

यह आरोप समय समय पर सुना गया है और आज भी में सुना 
करता हू कि श्रम-प्रधान सस्थामे वुद्धिके विकासकी ग्रुजाजिश नहीं रहती, 
मिसलिओ वह जड बन जाती है। मेरा अनुभव जिससे अुछूटा है। आश्रममे 
जितने भी छोग आये है, सभीकी बुद्धि कुछ तेज हुओ है, किसीकी मन्द 
हुगी हो अैसा जाननेमे नहीं आया। 

बहुत वार जैसा मान लिया जाता है कि जगतकी अनेक घटनाओका 
वाहरी ज्ञान ही वृद्धि है। मुझे यह कबूछ करना पडेगा कि अँसी वृद्धि आश्र- 
मम्मे कम विकसित होती हे। छेकिन अगर बुद्धिका अर्थ समझ, विवेक वगैरा 
हो, तो वह आश्रममें काफी विकसित होती है। जहा मजदूरके रूपमें 
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मेहनत सिर्फ गुजारे लिग्रे होती है, वहा मनुष्यका जद वन जाना सभव है। 
अमुक चीज किसलिओं या किस तरह होती है, जिसका ज्ञान अुसे कोजी 
नही देता है। अभुसे खुद जिस विपयये जिज्ासा नही होती, न अपने फाममें 
दिलचस्पी होती। आश्रममें जिससे अुछटा होता है। हर काम -- पायाना- 
सफाओ तक --समझ कर करना पडता है। अआसमें दिलचस्पी ठी जाती है। 
वह परमेश्वरको प्रसन्न करनेके लिओ होता है। भिसलिजे अुसे करते हमे 
भी बुद्धिके विकासकी गुजाओिग रहती है। पवको अपने जपने विपयका पूरा 
ज्ञान प्राप्त करनेका प्रोत्साहन दिया जाता है। जो यह ज्ञान छेनेकी कोशिग 
नहीं करते, अुनके लिये वह दोप माना जाता है। आश्रममें या तो प्भी 
मजदूर है या कोओ भी मजदूर नही है। 

यह मानना कि कितावोसे ही, मेज-कुर्सी पर बैठनेसे ही, ज्ञान मिलता 
है, बुद्धिका विकास होता है, हमारा घोर अज्नान है, भारी वहम है। हमें 
तो जिसमें से निकल जाना चाहिये। जीवनमें वाचनके लिओ स्थान जरूर है, 
मगर वह अपनी जगह पर ही शोभा देता है। शरीर-श्रमको हानि पहुचाकर 
अुसे बढाया जाय, तो आुसके खिलाफ विद्रोह करना फर्ज हो जाता हे। 
शरीर-श्रमके लिओे दिनका ज्यादा समय देना चाहिये और वाचन वगराके दिजे 
थोडा । आजकल अिस देशमे, जहा अमीर लोग या अूचे वर्गके माने जानेवाले 
लोग शरीर-श्रमका अनादर करते है, शरीर-श्रमको अभूचा दरजा देनेकी बडी 
जरूरत है। और बुद्धिशक्तिको सच्चा वेग देनेके लिये भी घरीर-ध्रमकी 
यानी किसी भी अपयोगी शारीरिक धन्वेमे शरीरको लगानेफकी जरूरत है। 

अगर वाचनको आश्रम कुछ ज्यादा समय दे सके तो देने जैसा है। 
निरक्षर आश्रमवासियोको शिक्षककी मदद मिल सके तो वह भी दी जानी 
चाहिये। फिर भी जैसा लगता रहा है कि जो जो कार आम्रमर्में हो रहे 
हैं अुनको नुकसान पहुचाकर वाचन वगैरामे समय न लगाया जाय। शिक्षक 
बैतनिक तो रखे नहीं जाते। और जब तक वर्तमान शिक्षा देनेवाले ज्यादा 
शिक्षकोफ़ो आश्रम अपनी तरफ खीच न सके, तव तक जितने है युन्हीसे 
काम चलाया जाता हे। स्फूलो और कॉलेजमें पढे हुने जो छोग आश्रम 
है, वे श्रमके साथ शिक्षाकों मिला देनेकी कलामे पूरी तरह दक्ष नहीं हूँ। 
हम सबके लिओ यह नया प्रयोग है। मगर जनुभवसे कामकी समत बढती 
जा रही हे। और जैसे जैसे व्यवस्था-शक्ति वढती जायगी वैसे वैसे जो 
साधारण शिक्षा पाये हुओ लोग यहा है, अन्हे प्राप्त क्रिया हजा ज्ञान 
दूसरोको देनेका आुपाय सूझता जायगा। 


सत्याग्रह आश्रमका जितिहास, पू० ४०, ४२-४४, १९५९ 


डद्‌ 
श्रम और बुद्धिके बीच अलगाव 


श्रम और वुद्धिके वीच जो अलगाव हो गया है, अुसके कारण हम 
अपने गावोके प्रति जितने छापरवाह हो गये है कि वह ओक गुनाह ही 
माना जा सकता हे। नतीजा यह हुआ है कि देशमें जगह-जगह सुहावने 
छोटे-छोटे गावोके बदले हमें घूरे जैसे गाव देखनेको मिलते हैँ। बहुतसे या 
यो कहिये कि करीव-करीव सभी गावोमें घुसते समय जो अनुभव होता है 
अससे दिलकों खुणी नहीं होती। गावके बाहर और आसपास जितनी गदणगी 
होती हैं और वहा जितनी बदव्‌ आती हैं कि अकसर गावमें जानेवालोको 
आख मृदकर और नाक दवाकर ही जाना पड़ता है। ज्यादातर काग्रेसी 
गावके वाशिन्दे होने चाहिये, अगर जैसा हो तो भुनका फर्ज हो जाता है कि 
वे अपने गावोकों सब तरहसे सफाओके नमूने वनाये। लेकिन गाववालोके 
हमेशाके यानी रोज-रोजके जीवतम शरीक होने या अुनके साथ घुलनें-मिलनेको 
अन्होंने कभी अपना कतेव्य माना ही नहीं। हमने राष्ट्रीय या सामाजिक 
सफाओको न तो जरूरी गुण मात्रा और न अुसका विकास ही किया। 
यो रिवाजके कारण हम अपने ढगसे नहा-भर छेते है, मगर जिस नदी, 
तालाब या कुओंके किनारे हम श्राद्ध या वैसी ही कोओ दूसरी धामिक 
क्रिया करते हैँ और जिन जलागयोगे पवित्र होनेके विचारसे हम नहाते है, 
अनके पानीकों विगाडने या गन्‍्दा करनेमे हमे कोओ हिंचक नहीं होती। 
हमारी जिस कमजोरीको मैं अंक बडा दुर्गुण मानता हू। जिस दुर्भुणका ही 
यह नतीजा है कि हमारे गावोकी और हमारी पवित्र नदियोंके पवित्र तदोकी 
लज्जाजनक दुर्दशा और गन्दगीमे पैदा होनेवाली बीमारिया हमे भोगनी 
पड़ती है। 


रचनात्मक कार्यक्रम, पृु० २७-२८; १९५९ 


श्श्र 


डछ 
बुद्धि-विकास या बुद्धि-विछास ? 


त्रावणकोर और मद्गवासके भ्रमणमे विद्याथियों तथा विद्वानोके सहयासमे 
मुझे भैसा छगा कि मैं जो नमूने अुनमे देस रहा था वे बुद्धि-विवासके 
नही किन्तु वुद्धि-विलासके थे। आधुनिक शिक्षा भी हमें बृद्धि-विछास सिस्याती 
है और बुद्धिको अुलटे रास्ते ले जाकर अुसके विकासकों रोकती है। सेगावमे 
पडा पडा में जो अनुभव ले रहा हू, वह मेरी जिस वातकी पुष्टि करता 
दिखाबी देता है। मेरा अवछोकन तो वहा अभी चल ही पहा है। 
बिसलिओ जिस टेखमे आये हुओ विचार बुन अनुभवोंके अपर आधार नहीं 
रखते। मेरे ये विचार तो जब मेने फिनिक्स सस्थाकी स्थापना की तभीसे 
हैं -- यानी १९०४ से। 

वुद्धिका सच्चा विकास हाथ-पैर, कान जादि अवयवोके सदुपयोगत्रे ही 
हो सकता हे अर्यात्‌ घरीरका ज्ञानपूर्वक अपयोग करते हुओ वबुद्धिका विष्गस 
सबसे अच्छी तरह और जल्दीसे जल्दी होता है। जिसमें भी यदि पारमाथिय 
वृत्तिका मेल न हो, तो वुद्धिका विकास ओेकतरफा होता है। पारमाधिक 
वृत्ति हृदय यानी जात्माका क्षेत्र है। अत यह कहा जा सकता हू कि 
वुद्धिकि शुद्ध विकासके लिजे आत्मा जौर घरीरका विकास साय-साथ तथा 
ओअेकसी गतिसे होना चाहिये। शिससे कोओ अगर यह कहे कि ये विवास 
केकके वाद जेक हो सकते है, तो यह यूपरफी विच्रारसरणीके अनुसार 
ठीक नहीं होगा। 

हृदय, बुद्धि और गरीरके बीच मेल न होनेसे जो दु सह परिणाम 
आया है वह प्रगट है, तो भी अुलटे सहवासके कारण हम जुसे देय नहीं 
सकते | गावके लोगोका पालन-पोपण पशुजोमें होनेके कारण वें मात्र घराया 
अुपयोग यनकी भाति फ़िया करते हैं, बुद्धिका आपयोग वे काते ही नहीं, 
णौर अओन्हे करता भी नहों पडता। हृदयकी शिक्षा नहीके बराबर है, भिसरिजे 
अुनका जीवन यो ही गुजर रहा है, जो न जिस कामका रहा है, न पुस 
कामका। और दूसरी ओर, आधुनिक कॉडेजो तककी शिक्षा पर जय नजर 
डालते है, तो वहा बुद्धिकि विकासके नाम पर बुद्धिके विलासकी तालीम दी 
जाती है। हम समझते हैं कि वृद्धिके विकासके साथ घरीरका कोओ मेल नहीं। 
पर गरीरको कसरत तो चाहिये ही, विसलिओ आअुपयोग-रहित कररतोंसे 
अुसे निभानेका मिथ्या प्रयोग होता है। पर चारों जोरसे मुन्ने जिस तरहके 
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प्रमाण मिलते ही रहते है कि स्कूछ-कॉलेजोसे पास होकर जो विद्यार्थी 
निकलते है, वे मेहनत-मशवकतके कामसें मजदूरोकी बरावरी नहीं कर सकते। 
जरासी मेहनत की तो साथा दुखने लगता है और घूपमे घूमता पडे तो 
चक्कर आने रूगते है। यह स्थिति स्वाभाविक मानी जाती है। विना जुते खेतमे 
जैसे घास अुग आती है, अुसी तरह हृदयकी वृत्तिया आप ही अुगती और 
कुम्हलाती रहती हैं और यह स्थिति दयनीय माने जानेंके बदले प्रजसनीय 
मानी जाती है! 

जिसके विपरीत अगर वचपनसे बाहूकोके हृदयकी वृत्तियोको ठीक तरहसे 
मोडा जाय, अन्हे खेती, चरखा आदि अपयोगी कामोमे छगाया जाय, और 
जिस अद्योग द्वारा अुतका शरीर खूब कसा जा सके आस आअुद्योगकी अुपयोगिता 
और अूसमे काम आवेवाले औजारों वगैराकी बनावट आदिका ज्ञान अुन्हे 
दिया जाय, तो अनकी वृद्धिका विकास सहज ही हो जाय और नित्य अुसकी 
परीक्षा भी होती जाय । जैसा करते हुओ जिस गणित आदिके ज्ञानकी 
आवश्यकता हो वह अन्हे दिया जाय और विनोदके लिज्रे साहित्यादिका 
ज्ञान भी देते जाय, तो तीनो वस्तुओं समतोल हो जाय और कोओ अगर 
अनका अविकसित न रहे । मनुष्य न केवल बुद्धि है, व केवछ शरीर, त 
केवल हृदय या आत्मा । तीवोक ओेक समान विकासमें ही भतुष्यका मनुष्यत्व 
सिद्ध होगा। जिसमे शिक्षाका सच्चा अर्थशास्त्र है। जिसके अनुसार यदि तीनो 
विकास भेकसाथ हो, तो हमारी अुलझी हुओ समस्याओं अनायास सुरुझ जाये। 
यह विचार या जिस पर अमल तो देशको स्वतत्रता मिलतेके बाद होगा, 
भैसी मान्यता अमपूर्ण हो सकती है । करोडो मनुष्योको जैसे-जैसे कामोमे 
लगानेसे ही स्वतत्रताका दित हम नजदीक छा सकते है। 


हरिजनसेवक, १७-४-३७; पृ० ७०-७१ 
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बुद्धिपु्वंक किया हुआ शरीर-अ्षम -- समाज-सेवाका 
अुच्चतम प्रकार 


/४ कुछ साथियोकी सहायतासे में ओेक आश्रम चला रहा हु । भुसका 
बुद्ेदय हमें अपनेको आदर्श किसान वनानेकी शिक्षा देना है, जिसने 
कि हम गावके छोगों और गावके समाजके साथ ओेकरूप हो जाय, 
और अिस प्रकार अुनकी थोडी-बहुत सेवा कर सके। जिस अुदेश्यक्ो 
सामने रखकर खेतीको यहा आजीविकाका मुख्य साधन वनाया गया हे 
ओर कताओी तथा वुनाओ अुसमें पुरक आुद्योगका काम देती हैँ। 

गत जनवरी मासमें धानकी मुख्य फसल काठ लेनेके वाद आश्रमने 
जिबर भीख, अुडद और साग-भाजी जैसी गोण फसलोकी सेती थुरू 
की है | गये सालके जूनसे, यानी आश्रमके आरभ-कालसे आज तक 
आश्रमवासियोने जौसतन्‌ १० नम्वरका करीब २ छाख ६० हजार गज 
सूत काता है, और मा्चके महीनेसे अक करघे पर बुनाजीका काम भी 
शुरू कर दिया गया है। बुनाओका काम भी आश्रमर्में होता है। भिस 
तरह आश्रमने अपनी मर्यादित आवश्यकताओके लिझे काफी सूत कात 
लिया हैं और आशा है कि अब यह्‌ सारा सूत हमारे आश्रमर्म ही 
बुन जायगा। 

जिस तरह हमारे आश्रमकों अपने जिस प्रथम वर्षमें ओेक बसे 
स्वावल॒बी कृपक-परिवारके आदर्श तक पहुचनेके प्रयत्नमे सफलता प्राप्त 
हुओ है, जो अपनी प्राय सभी आवश्यकताओकी पूर्ति अपने ही परि- 
श्रमसे कर लेता हे और शहरकी तमाम लूट-ससोट्से बच जाता है। 

आश्रमने आज तक कभी अपना आटा दूसरी जगह नहीं पिसवाया 
और न शक्‍्करका ही कभी अआुसने अुपयोग किया है। पिछले तीन 
महीनेसे हम आश्रमवासी अपने आश्रमके धानका ही बिना पालिशका 
चावल काममे ला रहे है। 

आश्रमका आरभ करते समय अँसा सोचा गया था कि स्वावरूवी 
किसानकी जिंदगी वसर करनेका आदर्ण सावनेके साय-साथ हम लोग 
हरिजन-सेवा और चरखा वगैराके द्वारा गावकी भी कुछ सेवा कर 
सकेगे। मगर हमे जिस अुद्देश्यमे पूरी निराणा ही हुनी है, क्योकि 
हमें अभी तक आश्रमके लिजे कोओ अनुकूल स्थान नहीं मिल सका है। 
जाजकल जिस जगह आश्रम है वहा ओेक-्जेक दोनों परकी ही 
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बस्ती है और ये छोटे-छोटे झोपडे ओक-इसरेसे आध आधघ मील या 
ओेक ओअेक मीलके फासले पर हैं। 

फिर ओक चीजसे आश्रमके कामको भारी धक्का पहुचा है। 
आहारके विषयमे मैंने कआ भारी भूले की और अनका पता मुझे अब 
चला है। मुझे अब जैसा मारूम होता है कि गरीबीके आदर्शकों लेकर 
जरूरतसे ज्यादा आत्साहके कारण हमने अपने आहारका मान बहुत 
नीचा रखा था। आुदाहरणके लिओ, साग-भाजीको ले लीजिये। सब्जी 
आश्रममें तो पैदा होती नहीं थी, जिसलिओे नियमित रूपसे नहीं किस्तु 
कभी कभी हम साग-तरकारी खाते थे। ओक दो महीनेके वाद हमसे 
अिस भूलको तो सुधार लिया, मगर घी-दृध न लेनेकी भूल तो रही 
ही। घी-दूधको हम भोग-विलासकी चीज समझते थे और यह मान 
बैठे थे कि गरीबीके भोजनमे तो घी-दुब आ ही नही सकता | जिसलिओे 
घी-दूधका हमने विलकुल प्रित्याग कर दिया था। लेकिन अब हमने ओेक 
गाय खरीद ली है और दूध वगरा अब लेने लगे है। गाय खरीदे हमे 
आठेक दिन हुओ है। तव तक तो हम घीकी जगह नारियलूका तेल खाकर 
ही सतोष मान रहे थे। फिर जिस प्रदेशमे मुख्य आहार चावलका हे। 
जिन सब कारणोसे आश्रमवासियोके स्वास्थ्यको बहुत क्षति पहुची है। 
आरम्ममे हम बारह आश्रमवासी थे, पर आजकल हम केवल पाच ही 
आदमी रहते हैं। मलेरियासे भी आश्रमवासियोकी तवीयत कमजोर 
रहती है। यह जगली तालुका है जिसलिओे मलेरिया तो यहा वारहो 
माह डेरा डाछे रहता है। 

आश्रम अब तक शारीरिक श्रमसे ही आजीविका प्राप्त करनेके 
आदर्शकों पकड़े हुओ है। यह सही है कि जिस आदी पर अगर 
वुद्धिपुवेक अमल किया जाय, तो हमारा नीतिवल बढे और सिद्धान्तोके 
अनुसार जीवन वितानेमे हम दृढ़ भी बने। पर जिसके कारण हमारे 
कुछ साथी हमसे अलग भी रहते है । प्रइत यह है कि ब्रेड लेवर 
(शरीर-श्रमके द्वारा आजीविका प्राप्त करना) का आदर्श अक्षुष्ण रखते 
हुओ भी जैसे कार्यकर्ता किस तरह आश्रमकी ओर आकपित हो 
सकते है। 

मित्र तथा सहानुभूति दिखानेवाले सज्जन और आलोचक टॉल्स्टॉ- 
यके जिस ब्रेड छेवर ' के सिद्धान्तके विरुद्ध समाज-सेवाका आदशें रखते 
है, और कहते है कि तुम्हारा आश्रम समाजकी जो सेवा कर सकता है, 
वह जिस सिद्धान्तके कारण रुक गजी है। 'समाज-सेवा ” करनेके लिगे 
मनुष्य यदि “ब्रेड छेवर ' के सिद्धान्तके साथ कुछ समझौता कर ले, तो 
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यह कहा तक ठीक समझा जा सकता है? होता” और 'करना' 
जिन दोनोंके वीच यह जो नेद दिसाओी देता है वह अकसर क्या 
आभासमात्र नहीं होता ” और असलमें तो होना” ही क्या करना! 
नही होता ? ब्रेड लेवर” का सिद्धान्त अतिमयताकों पहुचा हुआ 
कब कहा जा सकता है? या यह कव समझा जायगा कि अुसके 
“अक्षरों ' का पान करके आुसके अर्थका घात कर दिया गया है? 

ओऔसतन्‌ हम सात आदमियों पर आठ महीनेमे नीचे लिये 
अनुसार खर्च हुआ है 


भोजन १७१॥ )॥॥। 
कपडे १६॥०)॥॥ 
रोथनी ८॥%]) 
डाकसर्चे ३॥०)॥॥। 
फुटकर ६5) ५ 
वरतन ३॥)॥॥ 
दवाजिया ७॥॥)। 
असवार (हरिजन') ३॥॥॥८) 
सफर-खर्च १००)। 


कुल २३१॥६) ११ 
अिससे यह प्रगट होता है कि प्रति मास प्रति व्यवित भोजन- 
खर्च ३) और वस्नादिका खर्च १) आया है।” 
श्री किशोरलाल मशरूवालाके नाम ओक सुशणिक्षित निम्स्वार्य कार्यकर्ताने 
जो पत्र लिखा है, अुसीमे से यह भुद्धरण दिया गया है। अक विशुद्ध-हृदय 
सेवकके प्रयत्नोका यह हूवहु चित्र है, और जो व्यक्ति सेवामय जीवन वितानेका 
प्रयत्त कर रहे हो आन सबको सभव है जिससे कुछ सहायता मिल सके। 
प्रयत्त सराहनीय है। यह अच्छा हे कि लेज्क तया असके साप्रियोको 
जब कोजी भूल दिसाओ देती है, तव वे असे स्वीकारने जौर सुबारनेमें 
हिचकिचाते नहीं। 
यह में नहीं जानता कि लेखकने जिस पत्रमे जो प्रइन पूछे है, जुनका 
श्री कियोरलालने क्या जवाव दिया है। पर जिस परतलेसकको जिस प्रकारके 
प्रश्नोने परेशान कर रखा है, अनमे दिलचस्पी डेनेवाले साधारण पाठकोंके 
सहायतार्थ अुनके भृत्तर देनेका प्रयत्न में अवश्य करूगा। 
अैसा मालूम होता है कि “ब्रेड लेवर”' (रोटीके लिमरे परिश्रम, धरीर- 
श्रम) के सिद्धान्तके विपयमें कुछ गलतफहमी हो गजी है । यह निद्धान्त 


११८ आथिक और भओद्योगिक जीवन 


समाज-सेवाका विरोबी तो है ही नहीं। वुद्धिपूर्वक किया हुआ श्रम अच्चसे 
अुच्च प्रकारकी समाज-सेवा है। कारण यह है कि यदि कोओ मनुष्य अपने 
जारीरिक अमसे देशकी अुपयोगी सपत्तिसे वृद्धि करता है, तो जिससे अत्तम 
और हो ही क्या सकता है?” होना निश्चय ही करना” है। 

श्रमके साथ जो चवुद्धिपुर्वके किया हुआ विशेषण लरूगाया गया है, 
वह यह वतलानेके लिझ्रे लगाया गया है कि समाज-्सेवामे श्रम तभी खप 
सकता है, जब असके, पीछे सेवाका कोओ निश्चित हेतु हो, नहीं तो यह 
कहा जा सकता है कि हरअेक मजदूर समाजकी सेवा करता है। ओक प्रकारसे 
तो वह समाजकी सेवा करता ही है, पर जिस सेवाकी यहा बात हो रही है वह 
बहुत भूचे प्रकारकी सेवा है। जो मनुष्य सबके हितके लिये सेवा करता है वह 
समाजकी सेवा करता है, और जितचेसे अुसका पेट भर जाय अततनी मज- 
दूरी पानेका असे हक है। जिसलिओ जिस प्रकारका ब्रेड लेवर” (शरीर-श्रम) 
समाज-सेवासे भिन्न नहीं है। अधिकाश मनुष्य जो काम अपने गरीरके पोपणके 
लिओ या बहुत हुआ तो अपने कुटुम्बके लिझे करते है, बुसे समाज-सेवक 
सबके हितके लिओ करता है। 

जिन सात आश्रमवासियोकों आज यह मालूम हो रहा है कि अओन्हे अपने 
अन्न-वस्त्रके लिमे मेहनत करनेके परचात्‌ दूसरी सेवा करनेका समय शायद 
ही रहता है। ये सेवक अगर अपने काममे कुशल होते, तो जैसी बात कभी 
न होती। असलमे वे कार्यकुशल नही है। खेती-बाडीके मजदूरोके रुूपमे अन्हें 
हम देखते है, तो वे साधारण मजदूरोकी बराबरी कर ही नहीं सकते। 
कारीगरोकी कोटिमे भी वे नौसिखिये ही कहे जा सकते है। भीश्वरकी कषपासे 
प्रत्येक कार्यकर्ता अब यह जानता है कि सूत कातनेवाला अपने औजारोकों 
अगर वुद्धिके साथ काममे छावे, तो अमृक समयमे वह सूतकी मात्रा सहजमें 
दूनी कर सकता है, अर्थात्‌ भुसकी चरखेकी आमदनी दूती हो सकती है। 
यह वात अधिकाश वस्तुओके सबवबमे सत्य है। खेतीमे अनके जिन्‍्ही औजारोमें 
तरक्की करनेका क्षेत्र बितना विशज्ञार् है कि यदि प्रकृति बीचमें न पडे, तो 
किसान अपनी वृद्धिका अुपयोग करके नित्य आुतने ही घटे काम करते हुभे 
अपनी आमदनी सहज ही चौगुती कर सकते हैं। जिसका मतलूब यह हुआ 
कि आज-जितनी आमदनीके लिये वह जितनी मेहनत करता है, अुतनी करनेकी 
अुसे जरूरत न रहेगी। भिसलिमें ये सेवक जब कुशलता प्राप्त कर लेंगे, 
तव आजकी अपेक्षा बहुत कम समयमे वे अपने अन्न-वस्त्रके लायक कमा छेगे 
और हरिजन-सेवा अथवा दूसरे किसी काममे वे अपनी शक्तिको बिना किसी 
वाघाके लगा सकेगे। अनेक प्रकारके खर्चोंमें फसे हुओ सावारण गृहस्थोके 
लिम्रे यह समस्या जटिल हो सकती है, पर जिस त्यागी सेवकको महीतेमे 
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केवछ चार ही रुपयेकी जरूरत है आुमऊफा तो चार न्पप्रे कमानेछी मेहनत- 
मजदूरी कर छेनेके बाद वहुतसा समय बच सकता है। 

लेकिन प्रति मनुष्य यह तीन रुपवेका मासिक जर्च देवते हुले मनृप्यतशा 





हिसाव वाया है वह अगर सही है, तो गावके रहन-सहनके छिजे यह तीन रुपया 
ठीक ही है। और डॉ० तिलकने भोजनकी जो सूची दी है क्षुसमें मे जपना निजी 
अनुभव जोड दू तब तो कोओ कठिनाजी रहती ही नही | डॉ० तिलफने गावकी 
खुराकमे से दूधके चूर्णको अलग कर दिया हैं। पर जैसा कि वे स्वीकार दरते है 
विना दूधके काम चल ही नही सकता । जिन आश्रमवासियोने दूधका जो त्याग कर 
विया था वह अुनकी भूल थी। यह सही है कि करोड़ो मनृप्योतों दूधकी शेक बूद 
भी नसीब नहीं होती। पर जैसी तो अनेक चीजे है जो युन्ह नहीं मिलती | 
अगर हमे सेवा करनेके लिझे जीवित रहना ह, तो भुन्हे छोडनेका हमे साहरा नहीं 
करना चाहिये। जिसलिओ जिनके बिना हमारा काम चल ही नहीं पकता औपी 
चीजे हम न छोडे और गाववालोको जिसमे मदद दे कि वे ऊपने लिओे भी णुन 
चीजोको पैदा कर छे। गेहू, चावछ, वाजरा, जुजार जैसे पूर्ण जनाज जोर हरी 
भाजिया, जो कच्ची ही साभी जा सकती है, और दूध तथा गावोमे पैदा होनेवाले 
आम, अमरूद, जामुन, वेर जादि मौसमी फल निरोगी जीवनके लिझ्े जरूरी 
हैं । नीमकी पत्तीको तो शायद हरी भाजियोकी रानी कहा जा सकता है| नीमकी 
पत्तिया भारतमे सवेत्र मिल सकती हैं । और मनुप्यके खाने रायक जनेक प्रकारका 
बसा घास भी हे जिसका हमें पता नही। जिमली सब जगह मिलती है। यह 
भी फेक देनेकी चीज नही है। पर जिमलीके विरुद्ध अक तरहका जो पूर्वपह 
है अुसे समझना कठिन है। कीमती नीवुओकी जगह में अब जिमली काममे 
लाने लगा हू। और जिससे मुझे बहुत ही लाभ हुआ है। आहारमे क्या कया 
सुधार हो सकते है जिस सबकी शोधके लिओ हमारे सामने असीम क्षेत्र पडा हुआ 
है। जिस शोधके असे वडे-बडे परिणाम निकरू सकते है, जो ससारके लिये 


स्थान रखते हैं। जिसका यह अर्थ हुआ कि स्वास्थ्य और सपत्ति दोनोडी ही 
भुनसे प्राप्ति हो सकती है। रस्किनके कथनानुसार तो ये दोनो चीजें जेफ ही 
हैं। अिस छोटेसे आश्रमके सदस्योकी यह घारणा विलकुल सही है कि वे पदा 

सन्‍्मार्ग पर चलकर बडीसे वडी समाज-सेवा करेगे। अुनकी सेवाफी सुपन्‍्य वहां 
आसपास फैलेगी और वह सकासक सिद्ध होगी। कालातरमे यह सेवा-नाउना 
समस्त भारतमें और फिर अखिल विश्वमें व्याप्त हो जायगी। जिस सेयाप 
अकका कल्याण सबका कल्याण है। 


हरिजनसेवक, १४-६-/३५, पृ० १३६-३८ 


४९ 
बोद्धिक और शारोरिक काम 


प्र० --- हम किसी रवीद्धनाथ या रमणके लिये बरीर-श्रम करके ही रोटी 
कमाने पर जोर क्‍यों दें ? क्या यह अनकी दिमागी ताकतकी निरी वरवादी 
ने होगी ? दिमागी काम करनेवाछोकों अग-मेहनत करनेवालोंके बराबर ही 
क्यो ने समझा जाय, क्योकि दोनों ही समाजकों फायदा पहुचानेवाला 
काम करते हैं”? 

आअु० -- दिमागी काम भी अपना महत्त्व रखता है और जीवनमे 
अुसका निरिचित स्थान हे । लेकिन में तो भरीर-अ्मकी जरूरत पर जोर 
देता हु। मेरा यह दावा है कि अुस फर्जसे किसी भी मनृष्यकों छुटकारा 
नहीं मिलना चाहिये। जिससे मनृप्यके दिमागी कामकी अुन्नति ही होगी। 
में तो यहा तक कहनेकी हिम्मत करता हू कि पुराने जमानेमें हिन्दुस्तानके 
ब्राह्मण वोद्धिक और गारीरिक दोनों काम करते थे। वे चाहे नम भी करते 
हो, लेकिन आज तो बारीरिक कामकी जरूरत सिद्ध हो चुकी हे। जिस 
सिलसिलेमें में आपको टॉल्स्टॉयके जीवनका हवाला देते हुओ यह बताना 
चाहूगा कि ओन्होंने रूसी किसान वोन्दरेन्हके भारीरिक कामके सिद्धान्तको 
किस प्रकार मजहूर किया। 


हरिजनसेवक, २३-२-१४७, पृ० २८ 


णप्‌० 
बौद्धिक विषय बनाम आुद्योग 


श्री नरहरिं परीख लिखते है 

“खादी और नओऔी तालीमके विद्यालयोमे बौद्धिक विपय 
घब्दका प्रयोग बहुत॑ ही गलत तरीकेसे किया जाता है। अक्षरनाव 
अथवा पुस्तकका अध्ययन वौद्धिक विषय कहा जाता है। अमृक 
समय अद्योगके लिझे है और अमृक समय बौद्धिक विषयके लिओ-- 
जैसा भी कहा जाता है। कुछ विद्यालयोमे तो यह भी कहते हैँ कि 
ओुन्हे दो घटे आुद्योगमे लगाने होते हैं और तीन पढनेमे । किताबोंके 
शुरू होनेसे ही यह माना जाता है कि पढाओ आरम्भ हुजी। भित्त 
विपय पर आप लिख तो चुके है, लेकिव फिर भी लिखनेकी जरूरत 
हैं। आुद्योगमे बुद्धिता विकास तो होता ही है। जिसलिजें यह नहीं 


१२० 


बौद्धिक विषय बनाम मुद्योग १२१ 


कहा जा सकता कि आद्योग बुद्धिका विपय नहीं है। यह जावब्यक 
कि आप जिसके सम्बन्धमें भी स्पष्ट रूपसे छिसें। 
लेखककी जिकायत विठ्कुल मच है। अक्षरज्ञान बुद्धिका विपय नहीं 
वह तो स्मरण-शक्तिका विपय हे। जिस तरह किसी पदार्थफ्रा चित्र देषकर 
सीसना बुद्धिका विषय नहीं, जुसी तरह अक्षरके चित्रके वारेमें है। लेकिन 
अलरत्ानमें आुसके अर्थका भी समावेश तो है ही। अनेक विपयोकी फिताये 
पढ़ना और समझना भी वक्रजानमें गामिल है । यही बात आुद्योगकों भी 
लागू होती है। औद्योगिक ज्ञानका मतलव केवल कोओ घधन्चा सीपना ही 
नहीं, वल्कि अआससे सम्बन्धित सरास्वकों भी जानना है। जिस तन्हके 
ओऔद्योगिक ज्ञानसे वृद्धिका सिर्फ विकास ही नहीं होता, बल्कि सक्षरज्ञानवे 
मुकाबले बहुत अधिक विकास होता है। अक्षरज्ञानमें तो बृुद्धिके विकासके 
बददे सस्‍्मरण-शक्तिका ही विकास होता है | यह वात हम हाओस्कूछ जौद 
कालेजोसे निकले हुओ सैकडो विद्याथियोके वारेमे कह सकते हैं । अद्योगके 
मास्नज्ञानके विपयमे असा दुष्परिणाम होनेकी सभावना नहीं दीसती। वैसी 
सूरतमें अमुक समय अआुद्योगके लिगे और अमुक समय अक्षरज्ञानके लिजे यह 
भेद, अुद्योगके दर्जेजो कम करनेकी यह प्रथा, दूर हो जानी चाहिये। क्योकि 
यह भेद निकम्मा है और प्राय जिससे नुकसान भी होता है। विद्याथियोके 
मनमे यह भेद समा जाता है और अिससे आुद्योगके प्रति भुदासीनता जौर 
पटनेके लिओ मोह पैदा होता है। थिस तरह दोनो चीजें विगड जाती हैँ। 
कितावका कीडा बननेसे ही बुद्धिका विकास नहीं हो जाता । बुनमे तो 
आस और विचार-शक्ति दोनो ही खराव होती है। अआुद्योगके प्रति अुदामीनता 
होनेसे अुसका ज्ञान भूपरी रहता है। प्रत्येक वस्तु अपने स्थान पर ही झोभा 
देती है। अुद्योगके पूर्ण ज्ञानके लिमे पुस्तकोके अव्ययनकी आवश्यकता रहती 
ही हूं। और अुसके सिलमसिलेमें जो कुछ पढना पडता है, सो तो समज़कर 
ही पढ़ा जा सकता है । जिस तरह असमे हानिके लिओ अवऊफाणश ही नहीं 
रहता | जिनको में समझा सकूगा आनका पूर्ण विकास तो जुद्योगके द्वाग ही 
करूगा। अिसीका नाम नओऔ तालीम या सच्ची तालीम है । यह तो अपने 
समयानुसार आवेगी ही। फिर भी जुस समय तक जुद्योग और कक्षरनानवा 
भेद तो मिट ही जाना चाहिये। जिन तरह गणित, साहित्य जित्यादिया वर्ने 
होता है अभुसी तरह अद्योगका भी होना चाहिये । सवको सिक्षावा अग्र ही 
समसना चाहिये। यह भ्रम तो निकल ही जाना चाहिये कि अवबोग शिक्षा- 
क्षेत्र घाहरका विपय है । जब तक यह भ्रम न टलेगा, विद्यायियोके 
विकास में रुकावट होती रहेगी। 
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[लेखक महादेव देसाओ | 


अखिल भारत चरखा-सघ और गाघी-सेवा-सघकी मिलीजुली बैठकमे, 
जो पिछले जूनमे हुओ थी, खादीके अर्थशास्त्रकी व्यापक समझसे सवधित 
कभी प्रश्नों पर चर्चा हुओ। ओक वैठकमे गाधीजी हाथ-अद्योगकी अन्नतिके 
अहिंसक पहलू पर लवे समय तक वोले। अन्होने कहा 

/ अहिसा-परायण मनुष्यके सारे कामकाज और सारी प्रवृत्तिया अहिंसासे 
रगी हुओ होगी, जिसलिओं अुसका धधा, आअुसका व्यवसाय निश्चित रूपसे 
अहिंसक होगा । वैसे तो सूक्ष्म दृष्टिसि देखा जाय तो बिना थोडी-बहुत 
हिंसाके कोओ भी काम या आुद्योग-धन्धा सभव नहीं है। कुछ न कुछ 
हिंसा किये बिना जीना सी शक्य नहीं है। हमारा काम तो यही सोचना है कि 
असी हिसाकी मात्रा घटाकर कमसे कम कैसे की जाय । अहिसा ऋब्द भी 
नकारात्मक है, याती वह जीवनमे अनिवार्य हिसा छोडनेके प्रयत्नका सूचक 
है। जिसलिओ जिसकी अहिसामे श्रद्धा है वह जैसे ही अुद्योग-धर्षेमे लूग्रेगा, 
जिसमें कमसे कम हिंसा होगी। अुदाहरणके लिझे, हम यह कल्पना नहीं 
कर सकते कि अहिसामें विः्वास रखनेवाला मनुष्य कसाओका धधा पसन्द 
करेगा। जिसका यह अर्थ नहीं कि मास खानेवाला अहिसक नही हो सकता । 
मास खानेवालोमे असे बहुतसे लोग मिलेंगे, जो मास न खानेवालोसे ज्यादा 
अहिंसक होगे। जैसे कि दीनवन्धु ओन्डुज। लेकिव मास खानेवालोमे भी 
जो अहिसामे श्रद्धा रखते हैं, वे शिकारीका घधा नहीं करेगे और लूडाओमे 
था लडाभीकी तैयारीमे शामिल नही होगे। 

“जिस तरह कितने ही काम और धन्धे जैसे है, जिनसे निदिचत 
रूपसे हिंसा रहती हे। आन्हे अहिसक मनुष्यकी छोडना होगा। लेकिन खेतीका 
धन्धा नहीं छोडा जा सकता, यद्यपि अमृुक मात्रामे भुसमें हिंसा अनिवार्य है। 
जिसलिओ जैसे मामलोमे कसौटी यह है जो धन्धा हम स्वीकार करना 
चाहते है, अुसका आधार क्‍या अहिंसा पर है? वैसे तो हर काममे, हर 
क्रियामे थोडी-बहुत हिंसा रहती ही है। हमारा काम जितना ही हे कि अुसे 
यथासभव कम करनेका प्रयत्त करे । यह काम अहिंसा पर हादिक श्रद्धाके 
विना नही हो सकता। मानव लीजिये कि कोओ आदमी प्रत्यक्ष दिसा विलकुल 
नहीं करता, मेहनत करके खाता है, लेकिन पराया धन या खुशहाली देखकर 
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हमेया ओप्यसि जल अआुठता है। जैसा आदमी अहिसक हरगिज नहीं सान 
जा सकता। गर्यात्‌ अहिसक धन्चा वहीं है, जो जटठसे हिसा-रहित है जौर 
जिममें दुसरेकी ओर्ष्या या गोपण नहीं है। 

“ मेरे पास जिस बातका अतिहासिक प्रमाण तो नही है, परन्तु मैने 
हमेशा यह माना है कि भारतवर्षमे ओके समय गरावोका अर्थतत जैसे निदोप 
अहिंसक अद्योग-बन्धों पर रचा गया था। वह मनुप्यके अधिकारों पर नहीं, 
वल्कि मनुष्यके धर्मों और फर्जों पर सडा था। जैसे बन्योमे छगे हुओ लोग 
अपनी जीविका तो कमाते ही थे, लेकिन आुनके परिश्रमसे सारे समाजफा 
हित और कल्याण होता था। भरुदाहरणके लिझे, गावका खुतार गावएं 
किसानोकी जरूरतें पुरी करता था। भुसे नगद पैसा नहीं मिलता था, छेकित 
गावके छोग आुसे अपनी मेहनतसे पैदा की हुओ अनाज वगरा चीजे मेहनतानेफे 
रूपमे देते थे। मेरा कहनेका यह मतलब नहीं कि जिस प्रथाम वो अन्याय 
नहीं हो सकता था, लेकिन अमसे अन्यायथकी सभावना जिसमे फमसे कम रटती 
थी। मे साठ वरससे पहलेके काठियावाडके छोक-जीयतनकी वात आपका बता 
रहा हू, जिसका मुझे निजी अनुभव है । आज हम लोगोकी जावोमे जितना 
तेज और अआनके हाय-पावोर्मों जितनी शक्तिमे देसते हैँ भुससे शुस जमानेके 
लोगोकी आखोमें ज्यादा तेज और अभुनके हाथ-पावोर्मे ज्यादा भक्ति जौर 
स्फूर्त दिखाओ देती थी। 

“जिन अद्योग-धन्धोमे शरीर-क्रम मुख्य चीज थी। विशाल ययोद्योग 
अुस समय नहीं थे। क्योंकि जब मनुष्य हाथसे जोत सके आुतनी ही जमीनसे 
सतोप मानता हो, तब वह दूसरेका झोषण नहीं कर सकता। हाव-अद्योगोंमें 
गुलामी और शोप णकी गुजाभिश ही नहीं है। विद्याल बज्नोद्योग ओेक मनुष्यके 
हाथमे धनके ढेर जिकट॒ठे करते है, जिसके वल पर वह अनेक लोगोसे 
अपने लिओ कडी मेहनत कराता है। अपने मजदूरोके लिमे आदर्श स्यिति पैदा 
करनेकी भी शायद वह कोशिण करता होगा, फिर भी जुसमें अन्याय और 
शोपण तो रहता ही है जौर अुसका अर्य अमुक रपमे हिसा ही है। 

/ जब में यह वात कहता हू कि अुस जमानेमें समाज दूसरोंके भोपण 
पर नही किन्तु न्याय पर रचा गया था, तव में जितना ही बताना चाहता 
हू कि सत्य और अहिसा बैसे गुण नहीं है, जिन्हें केवल व्यवित ही दि 
कर सकता है, वल्कि सारी जातिया और मानव-समाज भी अन पर जमल 
कर सकते है । जो गुण केवल मठ या कुटियामें ही मिल सवता है या 
व्यक्ति ही जिसका विकास कर सकते है, अुसे में गुण ही नहीं मानता। 
मेरी नजरमें असे गुणकी कोओ कीमत नही है। 
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चला आ रहा है, और विचार करना, मेँ मानता हू, लाभप्रद ही होगा। 
दिनके चौवीसो घटें कतेव्य-पालन करना या सेवा करना यज्ञ है। भिसलिजे 
 परोपकाराय सता विभूतय ”--जैसी सूक्ति, यदि “अुपकार ' शब्दमे दूसरो 
पर कृपा करनेका भाव हो, सदोष कही जायगी। 

निष्काम सेवा करता दूसरों पर नहीं बल्कि स्वयं अपने पर कृपा 
करना है, ठीक जैसे कि हम अृणका भुगतान करते है तो हम अपनी ही 
सेवा करते है, अपने वोझको हलका करते है और अपने कतंव्यको पूरा 
करते है। जिसके सिवा, न केवछ भले छोग वल्कि हम सब अपनी साधन- 
सामग्रीकों मानव-जातिकी सेवामे लग्रानेके कतेंव्यसे बधे हुओ है। और यदि 
अैसा कानून है --- जैसा कि वह स्पष्ट रूपमे है ही -- तो जीवनमे फिर भोगका 
कोओ स्थान नहीं रहता और अुसका स्थान त्याग ले लेता है। त्यागका 
कर्तव्य ही मानव-जातिकी विशेषता है, पशुसे अुसके भेदका सूचक है। 

लेकिन त्यागका अर्थ यहा ससारकों छोडकर अरण्यमे वास करना 
तही है। आअुसका अर्थ यह है कि जीवनकी तमाम प्रवृत्तियोमे त्यागकी भावना 
होनी चाहिये। कोओी गृहस्थ जीवनको भोगरूप ते मानकर कतेंव्य-हूप माने, 
तो अिससे असका गृहस्थपत्त मिट नहीं जाता। यज्ञार्थ व्यापार करनेवाला 
व्यापारी करोडोका व्यापार करते हुओ भी छोकसेवाका ही विचार करेगा। 
वह किसीको धोखा नहीं देगा, सट्टा नहीं करेगा, सादग्रीसे रहेगा, किसी 
जीवको कष्ट नहीं देगा और किसीका नुकसान करनेके वजाय खुद करोडोका 
नृकसान सह छेगा। कोओ यह कहकर जिस वातकी हसी व ओडाये कि जैसा 
व्यापारी केवल मेरी कल्पनामें ही है। दुनियाका सौभाग्य है कि अँसे व्यापारी 
पूवमे भी है और परिचममे भी है। यह सच है कि असे व्यापारी अुगलियों 
पर गिने जा सकते है, हेकिन यदि अआक्त आदर्शको प्रगट करनेबाला ओअेक 
भी जीवित नमूना हो, तो फिर ओआुसे काल्पनिक नहीं कह सकते। और यदि 
हम जिस प्रशनकी गहराजीमे जाय, तो जीवनके हर क्षेत्रमे हमें असे मनुष्य 
मिलेगे जो समर्पणका जीवन बिताते है। जिसमें संदेह नहीं कि जैसे यात्िक 
अपना धवा करते हुओ अपनी आजीविका भी कमाते हैं। लेकिन वे धघा 
आजीविकाके लिये नही करते, आजीविका आुनके घघेका गौण फू है। 

यज्ञमय जीवन कलाकी पराकाष्ठा है, असीमे सच्चा रस और सच्चा 
आनन्द है। जो यज्ञ वोझरूप मालूम हो वह यज्ञ नही है। जिस त्वाग्से 
कष्ट मालूम हो वह त्याग नहीं है। भोग ताशकी ओर ले जाता है और 
त्याग अमरताकी ओर। रस कोओ स्वतत्र वस्तु नहीं है। वह तो जीवनके 
प्रति हमारे रुख पर निर्भर करता है। किसीको नाटकके परदो पर चित्रित 
दृश्योमे रस मिलता है, तो दुसरेको आकाझमें अग्रठ होनेवाले नित्य-नये दुश्योमे । 


यज्ञ १२७ 


भिसलिओ रस वैयक्तिक और राप्ट्रीय ताढीमका विपय है। हमें वचपनमें जिन 
चीजोमे रस छकेना सिखाया गया हो अुनमें ही हमे रस मिलता है। और 
किसी ओक राष्ट्रकी प्रजाकों जो वस्तु रममय माठ्म होती है, वह किसी 
दूसरे राष्ट्रकी प्रजाको रमहीन मालूम होती है। जिस बाते अुदाहरण तो 
आसानीसे दिये जा सकते है। 

फिर, यज्ञ करनेवाले कभी सेवक अैसा मानते है कि हम निष्फाम-भावसे 
सेवा करते हैँ, जिसलियओे हमें लोगोमे जरूरी और वहुतसी गैर-जरूरी चीजें 
भी लेनेकी छूट है। यह विचार मेवकके मनमें ज्यो ही आता है त्यों ही 
वह सेवक नहीं रह जाता, तब वह अत्याचारी णगासक बन जाता है। 

जो सेवा करना चाहता हो अुसे अपनी सुविधाओका विचार नहीं 
करना चाहिये। अपनी सुविधाओका विचार तो वह अपने स्वामीकों 
-- ओऔव्वरको -- सौप देता है.। ओरश्वरकी जिच्छा होगी तो वह देगा, न 
होगी तो नहीं देगा। असलिमे सेवक जो कुछ असे मिले सो सब अपने 
आअपयोगके लिये नही रख लेगा, अपने लिख्रे वह मबुसमें से अुतना ही छेगा 
जितनेकी अुसे सचमुच जरूरत है। वाकीका वह त्याग करेगा । भुसे जसु- 
विधायें अुठानी पडे तो भी वह जात रहेगा, कोध नहीं करेगा और अपना 
चित्त स्वस्थ रखेगा। सद्गुणोकी तरह, अुसकी सेवाका पुरस्कार, सेवा करनेका 
सुस ही है और आुसीमे वह सतोप मानेगा। 

किसके सिवा, सेवाकार्यमें किसी तरहकी लापरवाही या देर नहीं 
चल मकतती । जो आदमी यह समझता है कि सावधाती और परिश्रमकी 
आवश्यकता तो सिर्फ अपना व्यक्तिगत कार्य करनेंमे हे, निशुल्क किया 
जानेवाला सार्वजनिक कार्य अपनी सुविधाके अनुसार जब करना हो तब 
और जिस तरह करना हो आस तरह किया जा सकता है, कहना चाहिये 
कि वह यज्ञका क-ख-ग भी नहीं जानता। दूसरोकी स्वेच्छायूर्वक की जाने- 
वाली सेवा अपनी पूरी शक्ति लगाकर की जानी चाहिये, यह सेवा पहले 
और अपना निजी कार्य बादमें -- यही सेवाका सून होना चाहिये। सारान 
यह कि शुद्ध यज्ञ करनेवालेका अपना कुछ वाकी नहीं रहता, वह सद 
क्ृष्णापंण कर देता हे। 


फ्रॉम यरवडा मन्दिर, पु० ५३-६०, १९५७ 


प३ 
शअ्रमका गौरव 


४ विश्वविद्यालयके नवयुवक स्तातकोकों अपनी पदवियोकी फेरी 
करते हुओ हम रोज ही देखते हैँ । वे जैसे आदमियोसे अपनी 
सिफारिश कराते रहते है जिन्हे शिक्षा तो कुछ नहीं मिली है, किन्तु 
जो धनी बहुत है, और १०० में से ९० मामछोमे तो विश्वविद्यालयोकी 
पदवियोसे कही अधिक जिज्जत अफसरोकी निगाहमें धनीकी सिफारिशकी 
ही ठहरती है। जिससे आखिर क्‍या सावित होता है?” यही न कि 
दिमागी तालीमसे कही अधिक कीमत घनकी लगाओ जाती है। 
दिमागकी पूछ आजकल बहुत कम है। यह क्‍यों? क्योंकि दिमागकों 
धन पेंदा करनेमे सफलता नही मिल सकी है। जिस असफलताका 
कारण है जैसे कामोकी कमी जिनमे बुद्धिकी जरूरत पडे । भनुप्य- 
समाजमे सबसे अधिक कीमती और ताकतवर चीज दिमाग ही है। 
आज असकी माग न होनेके कारण वह बेकार वस्तु बन गया है। 

“ किसानका धन असके हाथ हैं। जमीदारकी ताकत अुसकी जमीनमे 
है। जमीनतका काम खेती है । हाथकी तालीमका नाम अद्योग है। 
में जानता हू कि खेतीको भी कुछ छोग अद्योगमे ही गिनते है, परन्तु 
यदि हम भिनके विशिष्ट तत्त्वकी देखे, तो समझमे आयेगा कि कृषि 
और अद्योग अलग अलग वस्तुओं हैं। 

४ शारीरिक श्रमके अुस विभागको अआद्योग कहता मुनासिव होगा, 
जिसमें हाथोकी तालीमके लिये वरावर मौका मिलता जाय और जिसमें 
हमारी आमदनीके क्रमश बढते जानेकी सभावना हो । खेतीमे काम 
करनेवालोके वारेमे यह नहीं कहा जा सकता । हल चलढानेवाले, 
बीज वबोनेवाले या खेत निरानेवालेको अपने हाथोकी शिक्षाके कारण 
कुछ अधिक मजदूरी नहीं सिल सकेगी। खेतीके काममें अधिक आमदनी 
करवेकी निपुणता सीखनेकी गुृजाअिश नहीं है । अब किसी वढभीकों 
ले लीजिये । वह छोटे-छोटे मामूली वक्‍स वनानेसे शुरू करता है। 
अभ्यासके जरिये वही आदमी शराबकी वोतले रखनेका वक्‍स भी 
बनाना सीख सकता है । अब यह देखिये कि हाथसे काम करनेकी 
निपुणतामे अन्नति होनेके साथ ही साथ बुसकी मजदूरी कितनी बढ 
गओ । आप विश्वास करे कि जिस आदमीने दो सापोवाला वक्‍स 
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वरताया है, जिनके फैले हुओ फणोसे बोतलछज़ी रक्षा होती है, ते 


हमने मामूली वकक्‍्स बनानेके छिओे ही नौकर रवा था। शरूमे कायक्री 
मजदूरी छह आने रोज थी औौर दो वर्षोमें वही क्रमश बठपार रपया 
रोज हो गणी और अुसके बनाये हुसे सामानकफी गाजाकी एमतसे 
अुसके मालिककों चार आने रोजका नफा भी हो साता है। शिसते 
दो यालके भीतर १३३) से ३६५) की वृद्धि देखनेमे आती है। 
लेकिन हमारी जनसख्याके ९८ फीसदी लोग सेतीका णाम बरते है। 
जमीनके रकवेफी बढती होतो नहीं। जनसस्याकी वृद्धिके साथ साथ 
मजदूरोकी बढती होती जाती है । जिस जमीनसे ३० साए पटहद़े 
५ आदमियोकी परवरिण होती थी, भुसी पर अब १२ से १५ जाउमि- 
योकी वसर होती है । कुछ हालतोमे जिस अूपरी वाजझ्ञकों देशास्तर 
जाकर कम किया जा सकता है, किन्तु अधिकतर मामछोमें छाचार 
होकर प्राणणक्तिके कम प्रमाणस ही काम चला लेना पउता है।/” 
अपरोबत लेख श्रीयुत मधुसूदन दासके बिहार यग मेन्स जिस्टिट्यूट 
के सामने १९२४ में दिये गये भाषणका ओेक अण है। जिस भाषणका में 
अपने पास अितने दिनोसे असलिये रखे रहा फ्रि जब समुचित अवपर मिलेगा 
तव जिसके आवश्यक अगोका मे अुपयोग करूगा। व्याख्यानदाताने जो कुछ बहा 
है अुसमें कोओ नभी बात नहीं है । परन्तु क्षित बातोफी असल छीमतत 
जिसमे है कि मणहूर वकील होते हुओ भी जपने हाथो काम करनेडो वे न 
केवल नफरतकी निगाहसे नही देखते हैँ, वल्कि स्वयं बडी जुमरमें हाथकी 
कारीगरी अन्होने सीसी है और वह भी बतोर शौकके नहीं, वल्कि नोजवानाकों 
मेहनत-मणक्कतकी कीमत समझाने और यह वतलानेके लिमरे कि अगर थे 
देशके व्यवसायोफी ओर नजर नहीं फेरेगे, तो जिस देगका भविष्य कुछ 
बहुत अच्छा नहीं होगा । श्रीयुत दासने कटकमे ओक चर्मंगारा सुलवाणी 
है। यह कारसाना कितने ही युवकोके लिओ, जो असके पहले महज अनजान 
मजदूर थे, शिक्षाकेन्द्र वगा हुआ हे । मगर सबसे बडा मुद्योग, जिसमें 
करोडोकी मेहनतकी जरूरत है, सूत-कताओ ही हे। जरूरत लित्र वातकी है 
कि जिस देगके किसानोकी अत्यन्त बडी सस्याफों बुद्धिलि क्रिया जानेयादा 
अंक और काम दिया जाय, जिससे अुनके हाथ जौर दिमाग दोनोको तालीम 
मिले। अुनके लिओ जो सबसे अच्छी जौर सस्ती जिक्षा डृढ्ी या पहली 
है वह यही है। सबसे सस्ती जित्तलिओं कि जिससे ठुरत ही जामदनी भी 
होने लगती है। और यदि हमे भारतवर्ष सार्वजनिक शिक्षाका प्रचार करना 
है, तो प्राथमिक शिक्षा लिखाओ, पढाओ और हिसावकी न होकर सूत 
कातने और अुससे सवधित अन्य ज्ञानकी होगी। और जब बिसके जन्यि 


आ->९ 
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हाथी और आखोको पूरी तालीम मिल जाती है, तव कही बालक जिन तीनोको 
सीखनेके लिओ तैयार होता हं। में जानता हू कि यह कुछ छोगोको तो 
असभव और छुछको बिलकुल अव्यावहारिक मालूम होगा। मगर जो जैसा 
सोचते हूँ वे हमारे करोडो भाजी-वहनोकी हालत नहीं जानते। वे यह भी 
नहीं जानते कि हिन्दुस्तानके किसानोके करोडो वच्चोकों शिक्षा देनेका क्या 
अर्थ हैं। और यह शिक्षा तव तक नहीं दी जा सकती जब तक शिक्षित 
भारतवासी, जिन्होंने जिस देशमे राजनीतिक जागृति पैदा की है, परिश्रमके 
गौरवको समझ नहीं लेते और जव तक हरभेक नौजवान चरखा चलानेकी 
कलाको सीखना और गावोमे फिरसे अुसे दाखिल करना अपना परम कर्तेब्य 
नहीं मानता। 


हिन्दी नवजीवत, ९-९-२६, पृ० २९ 


पड 
श्रमकी प्रतिष्ठाको पहचानें 


[१६ फरवरी, १९१६ को मद्रासमें वाअि० ओअेम० सी० जे० के सभा- 
गृहमे दिये गये अंक भाषणसे । | 

आप पूछ सकते हैं. “हमे अपने हाथोका आअुपयोग क्यो करना चाहिये ? ” 
भौर कह सकते है. “ भारीरिक कार्य तो जो अपढ हूँ अुनसे करवाया जाना 
चाहिये। में तो अपने समयका अपयोग केवल साहित्य और राजनीतिक 
लेखोके पठनमे ही कर तकता ह्‌।” मेरा खयार है कि हमे श्रमकी ग्रतिष्ठाको 
पहचानता हैं। अगर ओके नाओ या चमार कॉलेजमे जाता हे, तो भुसे 
नाओ या चमारका धन्वा छोड नही देना चाहिये। में मानता हू कि नाओका 
धन्धा आुतना ही अच्छा और आुपयोगी है जितना कि डॉक्टरका धन्धा हे। 

स्पीचेज ओण्ड रामिटिग्ज ऑफ महात्मा गावी, पू० ३८९, १९३३ 


जज 
कर्मयोगका सिद्धान्त 
[शी महादेव देसाओके साप्ताहिय पत्र ' से।] 
श्षेक्त मुलाकातीने गावीजीसे पूछा कि फर्मयोग पर आपका अनुचित 
आग्रह नेठे ने हो, पर क्या आप अुस पर जरूरतने ज्यादा योर नहीं दे 
रहे हैं? गाधीजीने किसका यह जवाब विया 
/ नही, यह बात बिलकुठ नही है, मेने जो भी कहा है आुसवा हमेशा 
वही जर्य लिया ह। जिसमें कोजी अत्युक्ति नहीं है। कर्मयोग पर जनपरतो 
ज्यादा जोर देनेकी वात तो कभी हो ही नहीं सकती। में नो गीताऊे 
सिखापे हुओ सन्देशकों ही दोहरा रहा हू, जिसमें भगवान हृप्णने कहा है 
यदि ह्यह न वर्तेय जातु कर्मण्यतन्द्रित 
मम वत्मनिवर्तन्ते मनुप्या पार्य सर्वश ॥। 
अर्थात्‌ में सतत जाग्रत रहकर कर्म न करू, तो सारे मनुप्य मेरा अनुफरण 


करने लग जायगें। क्‍या मैने व्यवसायी लोगोंसे यह प्रार्यता नहीं की पि 
वे लुद चरवा चलाकर हमारे तमाम देशवानियोंके सामने बेक सुच्दर 
भुदाहरण रखें ? ” 


“भगवान बुद्धकी तरह आपको कोओ मनुष्य मिले, तो क्या भुपसे 
भी आप यही वात कहेंगे? ” 

/ जबश्य, जिसमें मुझे जरा भी हिचकिचाहट नहीं होगी। 

“तो फिर तुकाराम और ज्ञानदेव जैसे महान सतोके विपयमे थाप 
क्या कहेंगे ? ” 

“ अुनके सबबमे विवेचन करनेवारा में होता कौन हु ? ” 

“पर वुद्धके सवधमें आप असा करेगे ? / 

“ जैसा मैने कभी नहीं कहा। मेने तो सिर्फ यह कहा हैं छि झगा 
बुद्धकी कोटिके किसी मनुष्यसे प्रत्यक्ष मिलनेका मज़े सद्भाग्य प्राप्त हो, 
तो में अुससे यह कहनेमे जरा भी सक्रोच ने करूगा कि यह ध्यानबोप़े 
स्थान पर कर्ंयोगकी पुप्टि को। जिन महान सतोते यदि मेरा मिलना हों, 
तो बिनसे भी में यही बात कहूगा। ” 

हरिजनसेवक, २-११-३५, पृ० २९८-९९ 


श्झ्१्‌ 


५६ 
मेहनत नहीं तो खाना भी नहीं 


कुछ दिन पहले मुझे कलकत्तेके अक शानदार महलमे ले जाया गया 
था। आुसे 'मारवल पैलेस ' कहते है। असमें बहुत कीमती और बहुत सुन्दर 
चित्रीसे बढिया सजावट की गज है। मालिक महलरूके सामने आगनमे जो भी 
भिक्षुक वहा आये जुन सवको खाना खिलाते है। मुझे कहा गया कि अुनकी सस्या 
कओ हजार होती है। वेशक, यह राजाओका-सा दान है। जिससे दाताओकी 
प्रोपकारकी वृत्ति प्रयट होती हे जो प्रशसनीय है। परन्तु दाताओको जरा 
भी खयाल नहीं होता कि ओेक तरफ जिस बेहाल मानवताको खिलाना और 
इूसरी तरफ अुस शानदार महलूका मानो भुसकी दुर्देशाकी हसी अडाना कितना 
वेमेल है। जैसा ही मेक और दु खद दृश्य में जब मसूरी गया था तब मैने 
देखा था। वहा स्वागत-समितिने जिलेके भिखारियोको भोजन करानेकी व्यवस्था 
की थी। 'मभारवल पैलेस में जिस भीडने मुझे घेर लिया था, वह जमीन 
प्र बिछाजी हुओ मैली पत्ततो पर खा रहे भिखारियोकी पक्तिको पार 
करके आओ थी। कुछ छोगोनें आन पत्तडोको लगभग कुचछ दिया था। 
मसूरीमे जरा अधिक सभ्य व्यवस्था थी, क्योकि भीडकों भिखारियोकी 
पक्ति पार करके नहीं आना था। परन्तु जो मोटर गाडी मुझे वहा ले 
गओ थी, भअूसे खाना खाते हुओ भिखारियोकी पक्तिके बीचसे धीरे धीरे 
ले जाया गया था। मुझे जिस विचारसे अधिक अपमान महसूस हुआ कि वह 
सब भेरे सम्मानमें किया गया था, क्योकि जैसा वहाके ओक मित्रने कहा, 
“जैं गरीबोका हितेषी हु।' अवश्य ही भेरी यह मित्रता या हितैषिता बडी 
भद्दी चीज है, यदि में भानव-समाजके बडे सागके भिखारी बने रहनेसे सन्‍्तोप 
सानू। मेरेन मित्रोकों यह पता नहीं है कि भारतके कग्रालोकी हितैपिताने 
मुझे जितना कठोर-हृदय बता दिया है कि अुनके बिलकुल भिखमगे बन जानेकी 
अपेक्षा में अुनका सर्वथा भूखों मर जाना खुशीसे पसद करूगा। मेरी अहिंसा 
किसी अँसे तन्दुरुस्त आदमीको मुफ्त खाना देनेंका विचार बरदाइत नहीं 
करेगी, जिसने असके लिओ ओमानदारीसे कुछ न कुछ काम न किया हो, 
और मेरा वश चले तो जिन सदात्रतोमे मुफ्त भोजन मिलता है, वे सब 
सदाब्त में बन्द कर दू। जिससे राष्ट्रका पतन हुआ है और सुस्ती, वेकारी, 
दस और अपराधोको भी प्रोत्साहन मिला है। जिस प्रकारका अनुचित 
दान देशकी भौतिक या आध्यात्मिक सम्पत्तिकी कुछ भी वृद्धि नहीं करता 
और दाताके मनमे पृण्यात्मा होनेंका झूठा भाव पैदा करता है। क्‍या ही 


श्श्र 


शर्मनाक १३३ 


अच्छी और बुद्धिमानीकी वात हो, यदि दानी छोग जैसी सस्‍्थायें खोले जहा 
मुनके लिग्रे काम करनेवाले स्त्री-पुरु्षोको स्वास्थ्यप्रद और स्वच्छ हालतमे 
भोजन दिया जाय। मेरा खुदका तो यह विचार हे कि चरखा या कपाससे 
सम्बन्बित क्रियाओमे से कोओ भी क्रिया आदर्श धनन्‍्धा होगी । परलच्तु 
ओन्हें स्त्रीकार न हो तो वे कोओ भी दूसरा काम चुन सकते है। जो भी 
हो, नियम यह होना चाहिये कि 'मेहतत नहीं तो खाना भी नही ' प्रत्येक 
घहरके लिझे भिखमगोकी अपनी अपनी अलग कठिन समस्या हे, जिसके 
लिये वनवान जिम्मेदार है । में जानता हू कि आलसियोको मुफ्त भोजन 
करा देता बहुत आसान है, परन्तु असी किसी सस्थाकों संगठित करना बहुत 
कठिन हे जहा किसीको खाना देनेसे पहले अुससे ओमानदारीसे काम कराना 
जरूरी हो। आशिक दृष्टिसे, कमसे कम शुरूमे, छोगोंसे काम लेनेके वाद अन्हे 
खाना खिलानेका खर्च मौजूदा मुफ्तके भोजनालयोंके ख्चंसे ज्यादा होगा। 
लेकिन मुझे पक्‍का विश्वास है कि यदि हम तेजीसे देझमें वढनेवाले आवारा- 
गदें छोगोकी सख्यामे वृद्धि नही करना चाहते, तो अन्तमे यह व्यवस्था अधिक 
सस्ती पडेगी। 
यग जिडिया, १३-८-२५, पृ० २८२ 


५७ 
हर्मेनाक 

अभी कलकी ही वात है, लगभग पचीस वर्षका ओक हडट्ढठा-कट्टा नौजवान 
मेरे पास आया। अुसने मुझसे पूछा, क्या दो-तीन दिन में आपके पास ठहर 
सकता हू ? वह वहराअिचका रहनेवाला था। घर पर असके यहा कुछ 
ओअकड जमीन भी है। वम्बओी काग्रेसमे गया था तभीसे वरावर भ्रमण कर रहा 
है और अपरिचित छोगोके सहारे असका निर्वाह होता है | रामानुजियोमे 
वह हिलता-मिलता है। जैसा अुसने मुझे वताया, वे जुसे खाना और थोडा- 
वहुत रेलभाडा देते हैं। जब मैने अुससे कहा कि जिस तरह दूसरोके दान 
पर रहना ठीक नहीं है, तो अुसने जवाब दिया -- मुझे तो अपने खाने 
खर्चके लिझे भीख मागनेमे कोओ बुराओ नही मालूम पडती, क्योकि में लोगोकी 
सेवा करनेकी आशा रखता हू।” सतलूव यह कि गुजारा तो पहले ही माग 
ले, फिर किसी समय असके बदलेमें व्याज-सहित सेवा कर दे। जिसमे आुसे 
अनौचित्य कुछ भी नहीं माल्म पडा । चूकि वह खानेके वक्‍त आया था, 
जिसलिओे सबके साथ अुसे भी खाना दिया गया। छेकिन आुसके वाद मैने 
अससे कह दिया कि वह हमारे साथ तभी रह सकता है जब कि हमारे 


११२४ आवथिक और भओौद्योगिक जीवन 


साथ सारे दिन जो काम अुसे दिया जाय आअसे करनेको वह तैयार हो। 
तबसे अभी तक हममें से किसीको भी वह दिखाओ नही दिया है। 

में चाहता हू कि जैसा मामछा फिरसे मेरे सामने न आये तो अच्छा। 
नौजवान स्त्री-पुरुपोको अपने लिओे भीख मागनेसे गर्म आनी चाहिये। भारीरिक 
श्रमके लिखे शर्मका जो झूठा भाव हममे आ गया है, अगर अससे हम मक्‍त 
हो जाये तो जिनमें थोडी-बहुत भी बुद्धि है, जैसे नौजवान स्त्री-पुरुपोके 
लिझ्ले कामकी कोओ कमी नहीं हे। काफी काम अुनके लिये पडा हुआ हूं। 

हरिजनसेवक, ८-३--३५, पृ० २१-२२ 


प्‌ <€ 
पुर्ण प्रायश्चित्त 


कुछ समय हुआ मेने जिस पत्रमें सावंजनिक दान पर निर्वाह करनेवाले 
वहराभिचके ओक नवयुवकके विपयमे लिखा था। वादकों वह युवक पूरा पच्चा- 
त्ताप करके मेरे पास लौट आया, यह वात भी जिस पत्रमे लिखी जा चकी 
है। अब भी वह मगनवाडीमे रहता है और हमारे साथ काम करता है। 
शारीरिक श्रममें वह अपना पूरा हिस्सा देता हे। कुछ ही दिनोमें वह वहराजिच 
जाने लायक किरायेका पैसा कमा केगा। पर किरायेका पैसा कमाकर मगन- 
वाडीसे तुरन्त ही चले जानेकी अुसकी जिच्छा नहीं है। भुसका विचार यहा 
रहकर कुछ सीखनेका और कुछ अधिक लाभ आठानेका है। आुसके सम्वन्धमे 
जो आलोचना हुओ अुससे अुसके बहूराअचके मित्रोका दिल दुखा ह। लिस 
युवकका नाम अवधेश है। अवधेग मेरी की हुओ आलोचनाका ओऔचित्व तो 
स्वीकार करता हे, पर अपने बचावमे यह कहता है कि वह दान ले-लेकर यात्रा 
करने या खाने-पीनेमे कोओ पाप जैसी चीज नहीं मानता था, क्योंकि अआुसके 
कथनानुसार रामानुज सप्रदायमे जैसी प्रथा है। किन्तु अब चुकि असने अपनी 
गलती मान ली है, असलिओ फिरसे अुस भूलको न करनेका आओुसने मुझ्ने वचन 
दिया है। जिस प्रकार अुसने अपनी भूलसे लाभ आुठाया हे और जो कुछ भी 
कलक असे लगा हुआ था, असे अुसने मेरी आलोचनासे घो डाला है। हम चाहते 
है कि दूसरे बहुतसे लोग, जो अवधेशकी तरह दान पर गुजर करते हैं, जिस 
दष्टान्तस लाभ अुठाये और जिसी तरह अपने जीवनमें नया अध्याय आरम्भ 
करे। मनुष्यसे भूठ होता स्वाभाविक है। पर गौरव मनुष्यका जिसीमे हें कि 
जब अुसे अपनी भूलका पता चल जाय, तो वह अुसे सुधारने और असे 
फिरसे न करनेका दृढ सकलप कर ले। 

हरिजनसेवक, १९-४-३५, पूृ० ७४-७५ 


५९ 
रोदीकी समस्या 


ओक सज्जन लिखते है कि बहुतसे वगाली जिसलिये राष्ट्रीय काममें नहीं 
लूग सकते और अपनी गुलामीकी वेडिया नहीं तोड सकते कि क्षुनके सामने 
रोटीका सवार है। हम पढे-लिखें लोगोने पेटके लिखे बुद्योग करनेकी कलासे 
हाथ वो लिया हे। जुलाहो, वुनियो और सूतकारोकी मजदूरीके वटते हुओ सचमुच 
रोटीका सवाल वाकी रही नहीं जाता। आठ घटे बुनाओ करनेवाला, शुरुआतमें 
ही, कमसे कम १) रोज पैदा कर सकता हू। होणियार जुलाहे आज २) 
रोज पैदा करते है। हमें केवल “कलम ” के बल पर ही रोजी कमानेंका ध्यान 
नही करते रहना चाहिये। 


हिन्दी नवजीवन, २-९-१२१, पृ० १८ 


६० 
दरीर-श्रम ही ओकमात्र हल 


मुझसे मिलनेके लिओे आये हुओजे कओ भाजियोके साथ चर्चा करके निर्मेल- 
बावूने जो सवाल तेयार किया है, अुसका जवाब में अब देता हू। सवाल जिस 
तरह है “रोटीके लिओ मजदूरी करनेके सिद्धान्तसे आपका क्‍या मतलब हे 
ओर मौजूदा परिस्थितिमे जिस सिद्धान्तको क्रिस तरह छाग्रू किया जा सकता 
है ? ” रोटीके लिझे मजदूरी करनेके सिद्धान्तका अरवैजञास्त्र जिन्दढगीका चेतना- 
भरा रास्ता हे। जिसका सतलव यह हे कि हरओक अिन्सानकों अपने साने 
और अपने कपडोके लिये खुद गरीर-श्रम करना चाहिये। जिस रोटीके लिखे 
मजदूरीके सिद्धान्तकी कीमत और आअुसकी जरूरतकों में अगर छोगोके गले 
अतार सकू, तो कही भी खाने या कपडेकी तगी न रहें। श्रद्धाके साथ जितना 
कहनेमे मुझे जरा भी हिचकिचाहट नहीं होती कि अगर लोग खेतोमे जाकर 
मजदूरी न करे और खुद न काते या न वुने, तो अुनके भूखों भरने या नगे 
घूमनेमे जरा भी वुराओ नही है । हम अखवारोमे पढते हैँ कि आज सारा हिन्दु- 
स्तान कपडेंके बिना नगे रहने और खुराकके विन्ा भूखो मरनेके किनारे खडा है। 
अगर लोग मेरी योजनाको मजूर कर ले तो वे जल्दी ही देसेगे कि हिन्दुस्तानमे 
काफी खुराक और आम जनता द्वारा खुद तैयार की हुओ काफी खादी आसानीसे 
मिल सकती है । बेशक जिस काममे आम जनताको यह सीसनेमे मदद 
देनेकी जरूरत हे कि वह किस तरह अच्छेमे अच्छे तरीकेमे होणियारीके माथ 
जमीतका अपयोग करे। साथ ही अुसे कातना और बुनना सिखानेवाले शिक्षक 


श्श्५ 
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और थे दोनो काम करनेके साधन मिलने चाहिये । वगारूमें पाती पुरानेके काममे 
गहरा रस लेनेवाले यहाके भूतपूर्व गवर्नेर मि० केसीसे अपने जिस तरीकेके वारेमे 
चर्चा करते हुओ मुझे सकोच नहीं हुआ था। मि० केसीकी योजना बहुत बडी 
है और अुस पर अमल करनेमे वर॒सो और छाखो रुपयेकी जरूरत हे। जिससे 
अुलटे मेरा कार्यक्रम पूरी तरह कामका होते हुओ भी लूम्वा-चौडा या खर्चौला 
नही है। 

हरिजनसेवक, २१-९-४७; पृ० २७५ 


६१ 
काम ही गरीबीका भेकमसान्न भिलाज है 
[ श्री महादेव देसाआके “साप्ताहिक पत्रसे।] 

ग्रामसेवक-विद्यालयके विद्याथियोसे बातचीत करते हुओ भेक दिन गाधी- 
जीने बताया कि हिन्दुस्तातकी वेकारीमे तथा पश्चिमके देशोमे फैडी हुओ 
वेकारीमे क्या भेद है। अन्होने कहा, “ ओेक तरहसे हमारा वेकारीका सवालू 
अतना नाजुक नही है जितना कि पदिचिमी देझोमें है। क्योकि रहन-सहन भी तो 
ओेक महत्त्वपूर्ण वात है। पश्चिममे वेकार होने पर भी आदमीको और लोगोकी 
भाति गरम कपडे, वूट, मोजे वगैरा तो जरूरी होते ही हैँ। फिर सर्द आवो- 
हवावाले मुल्कोमे गरम मकान वगैरा वहुतसी चीजे होनी चाहिये । तो आुनकी 

भी अुसे जरूरत रहती ही है। हमे जिन सवकी जरूरत नही होती । 

“हमारे देशकी भयकर गरीबी और वेकारी देखकर सचमुच कभी वार मुझे 
रलछाओ तक आ गयी है। मगर साथ ही मुझे यह भी स्वीकार करना पडता 
है कि हमारा अज्ञान और लापरवाही जिसके लिये बहुत हद तक जिम्मेवार है। 
हम असलमें यह जानते ही नहीं कि मेहनत करना कितने गौरवकी चीज है। 
मिसालके तौर पर, अंक चमार सिवा जूते वतानेंके और कोओ काम करना पसन्द 
नही करेगा, वह समझता है कि और सब काम नीचे है। यह गलत खयाल दूर 
हो जाना चाहिये। जो ओमानदारीके साथ अपने हाथ-मैरोंसे काम लेना चाहते 
है, भुनके लिजे हिन्दुस्तानमें काफी काम पडा हुआ हैं। परमात्माने हरबेक 
आदमीको जैसी भक्ति और बुद्धि दे रखी है जिसकी मददसे वह जितना पैदा कर 
सकता है कि असके खाते-खाते भी वच जाय । और जो भी अपने जिन गरुणोसे 
काम लेना चाहेगा अुसे काम तो मिरू ही जायगा। औमानदारीके साथ अपनी 
रोजी कमानेकी जिच्छा रखनेवालेके लिझे कोओ भी काम नीच नही है। सवारू 
यह हे कि आदमी खुद ओऔरवरके दिये हुओ हाथ-पैर हिलानेको तैयार है या नहीं ”” 

हरिजनसेवक, १९-१२-३६, पुृ० ३े४५-४६ 


दर 
' अंक सहान समता-स्थापक * 
[श्री चन्द्रगेखर गुक्लके साप्ताहिक पत्र ' से। | 
मजदूर अपने वब्येयके प्रति सक्रिय सहानुभूति दिखलानेमे पीछे नही हे। 
विलासपुरमे वी० ओन० रेलवे मजदूर-सबनें गावीजीकों भाषण देनेके लिखे 
निमत्रित किया और हरिजन-सेवाके लिओ पाच सौ रुपयोकी थैली भेट की। 
गाधीजी यह देखकर वहुत खुण हुओ कि मजदूरोने ध्येयके प्रति अपनी सहाचु- 
भूतिके चिह्नस्वरूप अपनी गाढी कमाजीके ओके हिस्सेका त्याग किया। जिस 
अवसर पर दिये आुनके पूरे भाषणकों में नीचे देता हू 
अगर आप जानते न हो तो अब जान ले कि जबसे में दक्षिण अफ्रीका 
गया तभीसे मेरा मजदूरोसे गहरा सवध रहा हे। भारतमें या ससारके किसी 
भी भागमे अन्होने मुझे अपना ओेक मजदूर भा मान लिया है जौर अपना ही 
सनझकर मेरा स्वागत किया है। आपको शायद यह जानकर अचभा होगा कि 
लकाभायरमें भी मजदूरोने स्वयप्रेरणासे मुझे अपनेमे से ओेक मान लिया बोर 
सैकडो-हजारोकी सख्यामे मुझे घेर लिया था। हमारे बीच जेकमात्र अतर यह 
हैं कि में अपनी पसन्‍्दसे मजदूर बना हु, जब कि आप परिस्थितिवञ्ष मजदूर बने 
हैं और अगर सभव हो तो शायद आप मालिक बनना चाहेगे। मेने मालिक 
बननेकी महत्त्वाकाक्षा शुरूमे ही छोड दी थी, क्योकि भुस हालुतमे में ओेक 
छोटे बर्गका आदमी होता और कगाछो, अनाथो, अवभूखो, नगो तथा सबसे 
छोटोंके साथ तादात्म्य स्थापित नही कर सकता था, जैसा कि आज में अपनी 
योग्यतवाके अनुसार करता हू । में चाहता हू कि मजदूर अपनी स्थिति पर दु ख 
न माने, अुससे घृणा तो हरगिज न करे और श्रमका गौरव समझे। 
यह नवेंथा आअुचित है कि आप हरिजनोके प्रति अपनी सहानुभूतिके चिह्न- 
स्वरूप अपनी थैली भेट कर रहे है । भुनके वरावर किसने कष्ट भोगे है ? अुनका 
स्तर हमारे समाजमे सबसे नीचा हे। जिन भयकर मुसीवतों और अभावोमें 
होकर अन्हे गुजरना पडता है, अुनकी कल्पना असे छोगोको कभी नहीं हो सकती, 
जो शुतके शिकार नहीं बने हैँ? दूसरे मजदूर दौलत जमा करके किसी दिन 
मालिक बननेकी और जिस प्रकार अपनी सामाजिक प्रतिष्ठा वढानेकी आकाक्षा 
रख सकते है। परन्तु हरिजन अैसी महत्त्वाकाक्षा कभी नहीं रख सकते। अन 
पर तो अछुतपनत्का करक माके पेटसे ही छूग जाता है। वे जन्मसे ही वहिष्क्ृत 
हीते है ओर मृत्युपर्यन्त वहिष्कृत रहते हैँ। ओन्हे समाजसे विलकुल अलूग गन्दे 
स्थानोमे रहना पडता हे और जीवनकी जो सुख-सुविवाओं औरोको प्राप्त होती 
हैं अनसे वे वचित रखे जाते है | ओऔश्वरकी मुफ्त देन पानी तक थुन्हे नही मिलता । 
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में मजदूर-सबसे कहता हु कि वह हरिजनों और आपके बीचके तमाम भेदभाव 
मिटा दे। में यह अपील विचारपुर्वक कर रहा हू, क्योकि अहमदावादके मिल- 
मजदूरोंके सीधे सपर्कमे आनेके कारण में जानता हू कि मजदूर हरिजनों और 
गेर-हरिजनोके वीच भेदभाव जरूर रखते है। में और सवकी अपेक्षा मजदरोसे 
ये भेदभाव सिटा देनेकी अधिक आशा रखता हु। मेरी यह गहरी श्रद्धा रही है 
कि हम किसी दिन मजदूरोके द्वारा साम्प्रदायिक ओेकता जरूर प्राप्त करेगे। मैं 
श्रमको बेकता पैदा करनेका जबरदस्त साधन मानता हू। वह महान समता- 
स्थापक है। मजदूरोमें साम्प्रदायिक फूट होना शर्मकी वात है, क्योकि वे सब 
अपने पसीनेकी कमाओी खाते हैं और मिसलिओे वे सव ओेक विश्ञाल भ्रातृ-समाजके 
अग है। जिसलिओ वे अस्पृश्यताकों सपूर्णत मिटाकर जिसका आरभ करे। यह 
साम्प्रदायिक अकताकी दिशामे ओक बडा कंदम होगा। ओके वार हरिजनोके 
सिरसे अस्पृथ्यताका कक मिट जायगा तो हिन्दुओ, मुसलमानों और देगकी 
अन्य जातियोके बीच व्यापक अेकताका रास्ता खुल जायगा। 
हरिजन, ८-१२-३३, पूृ० ५-६ 


६३ 
स्वावरूस्बन ओर परावलम्बन 


स्वाश्रयके मानी है किसीकी भी मददके बिता अपने परावों पर खड़े 
रहनेकी शक्ति । जिसका मतलूव यह नहीं कि दूसरोकी सहायताके सवधर्मे 
मनुप्य लापरवाह हो जाय अयवा अुसका त्याय करे अथवा दूसरोकी मदद ने 
चाहे या न मागे। परन्तु दूसरोकी मदद चाहने पर भी, मांगने पर भी 
यदि वह व मिल सके तो भी जो मनुष्य स्वस्थ रह सकता है, स्वमानकी 
रक्षा कर सकता है वह स्वाश्रयी है । जो किसान दूसरोकी मदद मिल 
सकती हो तो भी स्वयं ही हरू जोते, अनाज बोये, फसल कादे, जेतीके 
आऔजार तैयार करे, अपने कपडे आप ही काते, बने या सीये, अपने छिले 
अनाज भी स्वय तैयार करे और घर भी स्वय तेंयार करे, वह या तो 
वेबकफ होगा, अभिमानी होगा अथवा जगली होगा । स्वाश्रयमे शरार-ध्म 
तो आ ही जाता है। अर्थात्‌ प्रत्येक मनुष्ययों अपनी आजीविकाके लिये 
आवश्यक गरीर-भ्रम करना ही चाहिये। जिसलिओजे जो मनुष्य आठ घर्ट 
खेतीका काम करता है अुसे जुलाहा, वढ़णी, लुह्मार आदि कारीगरोकी मदद 
लेनेका अधिकार है, अनसे मदद लेनेका असका धर्म हैं और अुसे वह मदद 
सहज ही में मिल सकती है। और वढ्जी, लुहार आदि कारीगर वर्ग 
किसानकी मेहनत छेकर अुससे अन्नादि प्राप्त कर सकते हैं। जो आख 
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हाथकी सहायताके बिना ही काम चला लेनेका जिरादा रखती है वह स्वाश्रयी 
नहीं है वल्कि अभिमानी है। और जिस प्रकार हमारे घरीरमे हमारे अवयव 
अपने अपने कार्यमे स्वाअयी है, फिर भी ओेक-दूसरेकी मदद लेनेंके कारण 
परावलम्वी है, वैसे ही हिन्दुस्तात रूपी घरीरके हम लोग तीस कोटि 
अवयव है । सवको अपने अपने क्षेत्रमे स्वाश्षयी बननेका वर्म पालन करना 
चाहिये और अपनेको राप्ट्रका अग सिद्ध करनेके लिम्रे भ्रेक-दूसरेके साथ 
मददका विनिमय भी करना चाहियें। यह होगा तभी तो राष्ट्रका विकास 
हुआ ग्रिना जा सकेगा और तभी हम राष्ट्रवादी गिने जा सकेगे। 


हिन्दी नवजीवन, ८-४-/२६, पुृ० २६९ 


द्‌ है. 
नोकरों पर अवलम्बन 


घरेलू नौकरोकी सस्था पुरानी हे । परन्तु मालिकका नौकरोके प्रति 
रवैया समय-समय पर वदलता रहा है । कुछ लोग नौकरोको परिवारके 
आदमी समझते हैं और कुछ अन्हे गृुठाम या जगम सपत्ति मानते हैं। 
सक्षेपमे सामान्यतः चौकरोके प्रति समाजका जो रवैया होता हे, वह जिन 
दो आत्यतिक विचारोके बीचमे आ जाता है। आजकल सब जगह नौकरोकी 
बडी माग हे । अन्हें अपने महत्त्वका पता लग गया है और भिसलिये 
कुदरती तौर पर वे वेतन और नौकरीके वारेमे अपनी ही नथर्तें रखते है। 
यदि जिसके साथ ही हमेजा भुन्हे अपने कर्तव्यका ज्ञान हो और वे अुसका 
पालन भी करे तो ठीक हो। अूस हालतमे वे तौकर नहीं रहेगे और जपने 
लिओ परिवारके सदस्योका दरजा प्राप्त कर छेगे। परन्तु आजकल तो सवका 
हिंसामे विश्वास हो गया हें। तव फिर नौकर अुचित ढगसे जपने मालिकोके 
परिवारके सदस्योका दरजा कैसे प्राप्त कर सकते है” यह प्ररन असा है जो 
पूछा जा सकता है। 

मेरी रायमे जो आदमी दूसरोका सहयोग चाहता हें और थुन्हें सहयोग 
देना चाहता है, अुसे नौकरो पर निर्भर नहीं रहना चाहिये। यदि नौकरोकी 
तगीके वक्‍त किसीकों नौकर रखना पडता है, तो असे मुहमागा वेतन 
देता पडता है और दूसरी सब शर्तें माननी पडती हैं । नतीजा यह होता 
है कि वह मालिक होनेके बजाय अपने नौकरका नौकर हो जाता हे। यह 
ते मालिकके लिओ अच्छा हे, व नौकरके लिओ। परन्तु अयर किसी व्यक्तिको 
दूसरे मानव-बन्धुसे गुलामी नहीं वल्कि सहयोग चाहिये, तो वह न केवल 
अपनी ही सेवा करेगा बल्कि अुसकी भी करेगा जिसके सहयोगकी असे 
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जरूरत है। जिस सिद्धान्तका विस्तार करनेसे मनुष्यका परिवार भुतना ही 
विज्ञाल हो जायेगा जितना यह ससार है, और अपने मानव-वन्धुयोके प्रति 
अुसके खैयेमें वैसा ही परिवर्तेत हो जायगा । वाछित बुद्देश्यकी प्राप्तिका 
दूसरा कोओ मार्ग नही है। 

जो जिस सिद्धान्त पर अमरू करना चाहता है, वह छोटे-छोटे प्रारम्भ 
करके सन्‍्तोष मान लेगा। मनुष्यमे हजारोका सहयोग ले सकनेकी योग्यता 
होते हुओ भी अुसमे जितना सयम और स्वाभिमान होना ही चाहिये कि 
वह अकेला खडा रह सके। जैसा व्यक्ति कभी सपनेमे भी किसी आदमीको 
अपना दास नहीं समझेगा और न अुसे अपने नीचे दवा कर रखनेकी कोचिश 
करेगा। सच तो यह है कि वह बिलकुल भूल जायगा कि वह अपने नौकरोका 
मालिक हे और अन्हे अपने स्तर पर छानेकी पूरी कोशिश करेगा। दूसरे 
शब्दोमे, जो चीज दूसरोकों नहीं मिल सके अुसके बिना काम चलाकर असे 
सन्‍्तोप कर लेना चाहिये। 
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द्ए 
काम ओर फुरसतका वर्ष 
[श्री महादेव देसाओके साप्ताहिक पत्र से । | 


आजकल गाधीजीसे मिलनेके लिओे जो छोग आते हैँ, वे ज्यादातर 
शारीरिक श्रमकी नीरसता अयवा शारीरिक श्रमके गौरव आदिकी ही वाते 
करते है। सादीसे सादी चीजे भी गाधीजीके हाथमे ले लेनेके कारण बव छोगोको 
रहस्यमय मालूम पडने लगी है । वे सोचमे पड जाते है और पूछते हैँ 
“जिसका मतलरूव क्‍या होगा ? ” लेकिन सच वात तो यह है कि ग्रामोद्योग- 
सघके अद्देश्र और कार्यकों हरभेक व्यक्ति अपनी निजी सकुचित दृष्टिसे ही 
देखता है, और गाबीजीके जिस नये कार्यक्रमके कारण मुझे अपने जीवनमे 
क्या क्‍या फेरफार करने पडेगे, हरमेक जिसी वातका विचार करता है। 

ओक मित्रने गाधीजीसे पूछा “लोगोकों फुरसतका समय मिलना चाहिये 
या नही, असका तो आप खयाल ही नही करते। गरीब छोग बहुत ज्यादा 
मेहनत-मगक्कत करते रहेगे, तो ओुन्हे मानसिक विचार द्वारा वृद्धिको बढाने 
और मनोरजन द्वारा आनन्द प्राप्त करनेके लिझे समय ही नहीं मिलेगा। 
पर आप तो अन्हे और ज्यादा काम करनेकी ही शिक्षा दे रहे है।” 

“ सचमुच ? मैं जिन छोगोंके वारेमें सोच रहा हू, आुनके पास तो 
जितनी फुरसत है कि अुन वेचारोकी समझमे ही नहीं आता कि अुसका 


काम और फुरसतका दर्शोन १४१ 


क्या अुपयोग करें । जिस फुरसतके ही कारण अुनमें जैसी सुस्ती था गनी 
है, जिसने ओन्हे निर्जीव पत्थरके समान जड बना दिया हे। अुनमे जितनी 
जडता भा गयी हैं कि कितने ही छोग तो जरा-सा हिलना-इलना भी 
नहीं चाहते।” 

“जहा जरूरत हो वहा आप लोगोको जरूर काम पर लगाभिये। 
पर आप तो भुतसे अपने हाथो अपने चावकू और जनाजकी कुटाओ-पिसाओी 
करनेके लिओे भी कहते हैं। क्‍या यह बुनसे सूखा, नीरस काम करानेकी 
बात नहीं है? ” 

“ अन्हे आलस्यमे अपना समय विताना जितना नीरस मालरूम होता 
है अुससे ज्यादा नीरस यह काम नहीं है। और जब वे यह समझ जायेगे 
कि जिससे हमे न सिर्फ कुछ पैसोकी कमाजी ही हो जाती है, वल्कि जिससे 
हमारी और हमारे देशवासियोकी तन्‍्दुरुत्ती भी ठीक रहती है, तो अन्हे 
यह काम नीरस नहीं लगेगा। आवृुनिक कल-कारखानोमे काम करनेसे ज्यादा 
नीरस तो निश्चय ही यह काम नहीं है। कोजी काम कितना ही नीरस 
क्यो ने हो, अगर मनृष्यकों अुसमे यह समझनेका आतन्द मिल सकता हो 
कि मैने कुछ निर्माण किया हे, तो भुसे वह नीरस नहीं छगेगा। आप किसी 
जूतोके कारखानेमे जाबिये। वहा कुछ आदमी जूतोंके तले बना रहे होगे, 
कुछ अपरी हिस्से और कुछ अन्य काम कर रहे होगे। वह काम नीरस 
मालूम देगा, क्योकि वे छोग बुद्धि लगाकर काम नहीं करते। लेकिन जो 
मोची या चमार स्वय पूरा जूता बनाता है भुसे अपना काम जरा भी 
नीरस नहीं मालूम पडेगा। क्योंकि अुसके काम पर आसकी कुअछताकी छाप 
होगी और अुसे जिस वातका आनन्द होगा कि अपने हाथों मैने कोजी चीज 
बनाओ है। कौन काम किस भावनासे किया जाता हे, मिसका बहुत अमर 
पडता है। अपने व्यवहारके लिये पानी भरने और लकडी चीरनेमे मुझे 
कोओ आपत्ति न होगी, वह्तें कि किसीकी जोर-जवरदस्तीसे नहीं बल्कि 
अपनी वुद्धिसि सोच-समझकर में जैसा करू। कोओ भी श्रम क्यो न हो, 
अगर वह बुद्धिपूर्वक और किसी अूचे अद्ेग्ययों सामने रखकर किया जाय, 
तो बह आत्यादक बन जाता है और अूुससे आनन्द भी प्राप्त होता हे। 

“ छेकिन जब आप सारे दिन मनुष्यके शारीरिक अम करते रहने 
पर ही जोर देते है, तव क्या आुसकी वृद्धिकों जड बनानेका जोखिम जाप 
अपने अपर नहीं ले रहे हैं? आप दिनभरमे कितने घटेका भारीरिक 
अम आवश्यक समझते है ? ” 

“मुझे खुदकों तो आठ घटे काम करनेमे कोबी आपत्ति नहीं 
होगी || 33 
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“ में आपकी बात नहीं करता। आप तो आठ घटे चरखा कातकर 
भी आनन्द प्राप्त कर सकते हैं, यह में जानता हु। पर आपकी बात तो 
अपवादरूप है। क्योकि आपमे तो जितती बुद्धि और अत्यादक अवित है 
कि वाकीके समयमे भी आप आनका बहुत कुछ अपबोग कर सकते है।” 

“ नही, में तो चाहता हू कि प्रत्येक व्यक्ति आठ घंटे मेहनत करके 
आनन्द प्राप्त करें। सब कुछ काम करनेकी भावना पर निर्भर है। आठ 
घटे लगनके साथ शुद्ध गारीरिक श्रम करनेके बाद भी बौद्धिक कामोके 
लिओ काफी समय वच रहता हे। मेरा अद्देश तो जडता और आलस्यको 
दूर करना है। जब में ससारको यह कह सकूगा कि भारतका हरओक पग्राम- 
वासी अपने पसीनेसे २० रुपया महीना कमा रहा हे, तब मुझे परम सतोप 
प्राप्त होगा। 
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5५ 
फुरसतका मोह 
[श्री महादेव देसाओके “साप्ताहिक पत्र 'से।| 

कुछ समय पहले मैने श्री भेल० पी० जैक्सकी फ्रसतके समय ' की यह 
परिभाषा अुद्धत की थी “ भनुष्यके जीवनका वह भाग जिसमे अुसकी आत्मा 
पर अधिकार जमानेके छिओ घोर देवासुर-सग्राम होता हे, और बुनके 
दिये हुओ आकडो परसे यह दिखानेका प्रयत्व किया था कि फुरसतके समयकी 
विज्ञान और कला कितनी कठिन है। श्री वरट्रैण्ड रसेल, जो प्रत्येक वागरिकके 
लिओ काफी फ्रसतका समय निश्चित करा देनेके लिओ बहुत चितित है, सिर्फ 
चार घटेका शरीर-भ्रम रखना चाहते है। लेकिन अुस दिन गाधीजीसे बात 
करते हुओ अक आदरणीय मित्रने आइचर्यचकित होकर कहा क्या फुरसतके 
समयका ग्रइत सचमुच जितना मुश्किल है ? आठ घटे रोजके शारीरिक श्रम 
पर आप क्यो जोर देते है ? ओेक सुव्यवस्थित समाजमें क्या यह सभव नहीं 
कि केवल दो घटे रोज शरीर-श्रम कराया जाय और बौद्धिक तथा 
कलात्मक प्रवृत्तियोंके छिजे काफी फुरसतका समय छोड दिया जाय ? ” 

“हम यह जानते हैं कि श्रमजीवी और मानसिक श्रम करनेवाले दोनों 
ही वर्गोके लोग, जिन्हे यह सब फुरसतका समय मिलता है, भुसका अच्छेसे 
अच्छा अपयोग नहीं करते। सच पूछो तो हमने भी अकसर खाली विभाग 
शैतानका घर की कहावत ही चरितार्थ होते देखी है। 
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४ नही, फुरसतका समय हम वेकार नहीं जाने देगे। मान लीजिये, 
हम दिनमें दो घटे तो घारीरिक श्रम करे और छह घटे मानसिक श्वम, 
तो क्या यह राष्ट्रके लिये हितकर न होगा ? ” 

“मैं नहीं जानता कि आपकी जिस योजना पर कहा तक अमल हे 
सकेगा। मैने जिसका हिसाव रूगराकर तो नहीं ठेखा, पर अगर कोबी मनुष्य 
मानसिक श्रम राष्ट्रके लिभरे नहीं बल्कि केवल अपने छाभके लिखें करेगा, 
तो मुझे जिसमे संदेह नहीं कि यह योजना विफल ही होगी। हा, सरकार 
अुसके दो घठेके भरीर-श्रमके लिक्षे भुसे काफी मजदूरी दे दे जौर फिर अमे 
बगैर कुछ दिये दूसरा काम करनेके लिझ्रे मजबूर करे, तो अलवत्ता वह जेक 
अच्छी चीज हो सकती है। पर वह तो सरकारकी भैसी जोर-जबरदस्तीकी 
वाज्ञासे ही हो सकता हे, जो सब पर ओेकसी लागू हो।” 

“ अवाहरणके लिओ, आप अपनेकों ही ले छीजिये। आप जाठ घटेका 
यगारीरिक श्रम तो रोज कर नहीं सकते। आठ घटे या जिससे भी ज्यादा 
आपको मानसिक श्रम करना पडता है। आप अपने फ्रसतके समयका 
दुरुपयोग तो नहीं करते ? ” 

“यह तो अनिवार्य रूपसे करना पडता हे। फुरसत थ्षिसमें कहा हे? 
जिस फुरसतमे में टेनिस बगरा खेलने तो नहीं जाता। लेकिन अपने अुदा- 
हरणको लेकर में आपसे यह कहूगा कि अगर हम अपने हाथसे आठ घटे 
रोज मेहनत करते होते, तो हमारी मानसिक गक्तियोका जितना अच्छा 
विकास होता कि जिसकी कोओ हद नहीं। हमारे मनमें अंक भी निरर्थक 
विचार न अुठता। यह वात नहीं कि मेरा मन निरर्थक विचारोसे बेकदम 
मुक्त हो गया है। आज भी मेरी जो कुछ प्रगति है, वह जिस कारण हैं 
कि अपने जीवनमें वहुत पहले मैने श्रमका महत्त्व जान लिया था। ” 

“पर अगर चरीर-श्रमकी स्वभावत असी महिमा है, तो हमारे यहाके 
लोग तो आठ घटेसे भी ज्यादा मेहनत करते है। पर जिसका णुनकी मानसिक 
पवित्रता या दृढता पर असा कोओ अआल्लेखनीय असर तो पडा नहीं हूँ” ” 

“ क्रेवबल शारीरिक था मानसिक श्रम अपने आपमें कोओ शिक्षा 
नहीं हे । हमारे देशके लोग बिना समझे-वूझे जड यत्रकी तरह सरतसे 
सख्त मेहनत किये जाते हैं और जिससे अआनकी सूक्ष्म सहज बुद्धि निष्प्राण 
हो जाती हे। यही मेरी सवर्ण हिन्दुओसे जबरदस्त शिकायत हे। श्रमजीवी 
बर्गके छोगोकों अन्होंने जो काम दिया है वह सख्त और जलीर मेहनतका 
हे, जिसमे न तो ऑन्हें कोओ आनन्द मिलता हे और न कोओ दिलचस्पी 
ही होती हे। अगर समाजमे वे सवर्ण हिन्दुजोकी वरावरीके समझे जाते, 
तो जीवनमे अुनका स्थान आज सबसे अधिक गौरवका होता। यह युग तो 
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कलियुग ' समझा जाता है। सत्ययुग्मे --- यह में कह सकता हु -- हमारे 
समाजकी व्यवस्था वर्तमान युगसे कही अच्छी थी। हमारे प्राचीनतम देशमे 
कितती ही सम्यताये आबजी और चली गजी। जिसीलिओे यह ठीक-ठीक 
कहना कठिन हैं कि किसी खास यूगमें हमारी कैसी स्थिति थी। लेकिन 
जिसमे तो जरा भी शक नहीं कि हमारी यह हालत शुद्रोके प्रति कभी 
सदियोसे अुपेक्षाका भाव रखनेसे भी हुओ है। जाज गावोकी ससस्‍्कृति --- अगर 
अुसे सस्कृति कहा जा सके--भेक भयकर सस्कृति है। गावके लोग आज 
जानवरोसे भी बदतर हालतमे रहते है। प्रकृति जानवरोको काममे लगने और 
स्वाभाविक रीतिसे रहनेके लिझे मजबूर करती है। पर हमने भपने श्रमजीवी 
वर्गोकी ठुकराकर जितना नीचे गिरा दिया है कि वे प्राकृतिक रीतिसे न तो 
काम कर सकते है और न रह ही सकते है। अगर वे छोग बुद्धिका भुपयोग 
करके रसपूर्वक काम करते, तो हमारी हालत आज कुछ दूसरी ही होती। ” 

“तो श्रम और सस्क्ृतिकों क्‍या हम अरहूय नही कर सकते? ” 

“ नही, प्राचीन रोमवासियोने जैसा करनेका प्रयत्न किया था, पर वे 
बुरी तरह असफल हुओ। बिना श्रमकी सस्क्ृति या वह सस्क्ृति जो श्रमका 
फ़छ नही है, अेक रोमन कैथलिक लेखकके अनुसार, नाशकारक ही है। रोम- 
निवासी भोग-विलासमे पड कर नष्ट हो गये, अनकी सस्कृतिका ताम-निशान 
भी नहीं रहा । सिर्फ लिखकर और पढकर या सारे दिन व्याख्यान देकर 
मनुष्य अपनी मानसिक शक्तियोको विकसित नहीं कर सकता। मैने जितना 
कुछ पढा है वह जेलमे मिली हुओ फुरसतके वक्‍तमे पढा है। अुस पढाओीसे 
मुझे जिसीलिओे छाभ हुआ है कि मैने यो ही भूटपटाग तरीकेसे नहीं, बल्कि 
किसी प्रयोजनसे ही पढा था। हालाकि मैने लगातर आठ-आठ घण्टे महीनों 
शारीरिक श्रम किया है, तो भी में समझता हू कि मेरी मानसिक शक्ति 
अुससे कुछ कम नहीं हुओ है। में अकसर दिनमे चालीस चालीस मील 
चला हू, तब भी मुझें कोओ शिथिलता मालूम नहीं हुजी।” 

“ छेकित आपकी तो सानसिक शक्ति ही जिस प्रकारकी है।” 

/ नही, यह बात नहीं है। आपको मालूम नहीं कि मै स्कूलमें और 
मिग्लैडमे भी ओअेक औसत दरजेका विद्यार्थी था । किसी सभानसोसायटी या 
निरामिषाहारियोकी जमात तकमे बोलनेका मेरा साहस नहीं होता था। 
आप यह कल्पना न कर बैठे कि औद्वरने मुझे कोभजी असाधारण शक्ति 
दी है। मेरा खयाल है कि भीश्वरने भुस समय मुझे बहुत वोलनेकी भवित 
न देकर अच्छा ही किया। आपको जानना चाहिये कि हम छोगोमें सबसे 
कम अगर किसीने पढा है तो वह में हु।” 
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द्‌छ 
फुरसतकी कीमत 
[श्री महादेव देसाओके “साप्ताहिक पत्र ' से। | 


४ मेरी कठिनाओ तो यह हे कि हमारे गावोमें हालाकि लोग सुबहसे 
लेकर रात तक गवोकी तरह मशक्कत कर रहे है और अन्हे ओक घटेकी 
भी छुट्टी नहीं मिलती, तो भी अुन्हे पेटमभर रोटी नसीब नही होती। और 
भाप ओअुनसे और भी ज्यादा मेहनत लेना चाहते है!” कार्यकर्तानें कहा। 

“आप जो कहते है यह तो मेरे लिओ्रे नजी वात है। में तो अुन 
गावोकों जानता हू, जिनमें लोगोका काफी समय यो ही नष्ट हो रहा है। 
लेकिन अगर जैसा आप कहते हैं कि जैसे भी छोग है जो अपनी त्ताकतसे 
ज्यादा काम करते है, तो में अुनसे यह कहुगा कि ठीक आठ घटेके कामकी 
पेट भरने लायक जितनी मजदूरी होती हे अससे वे ओेक पाओ भी कम 
नले।! 

“लेकिन यत्रीकों क्यो न अपना ले? अुनमें जो अच्छी अच्छी बाते 
हो अुन सबको ले ले। और अनकी बुरी वातोकों अछूग कर दे।” 

“मुझे यह नहीं पुसा सकता कि हमारे मानव-यत्र बेकार पडे रहे। 
हमारे यहा जितनी अधिक मानव-जक्ति वेकार पडी हुओ हे कि किसी 
दूसरी पॉवर ' से चलनेवाली मणीनोके लिओे हमारे यहा गुजाओिश ही नही। ” 

“आप पॉवरसे चलनेवाली मशीनोको दाखिल कीजिये और अन्हे 
अतने ही समय तक चलाअिये कि जितना हमारे मतरूव भरके लिओ आव- 
श्यक हो । ” 

४ आपका आशय क्या है? मान लिया कि हमारी आवश्यकता भरका 
तमाम कपडा खासकर अुसी मतरूवसे खडी की गज_ी मिलोमे वन जाता है 
और अुनमे करीबव ३० लाख आदमियोको काम मिल जाता हे, फिर ? 
जिन ३० लाख आदमियोके पास अआत्तना रुपया पहुच जायगा जितना कि 
सो बरस पहले ३० करोड जादमियोमे वट जाया करता था।” 

“जी, नही, ” आन सज्जनने दलील देते हुओ कहा, “मेरी यह तजवीज 
है कि हमारी आवश्यकताओके लिओ जितने कामकी जरूरत हो अुससे अधिक 
काम हमारे आदमियोको नहीं करना चाहिये । कुछ काम वास्तवमे हम सबके 
लिओ जरूरी हैं। पर हम रोज दो घटेसे ज्यादा काम क्यो करे और अपने 
बचे हुओ समयको अन्य आह्वादक कामोमे क्यो न लगाये ? ” 
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” जिससे अगर हमारे आदमियोको रोज ओक ही घटा काम करना 
हो, तो आप सतुष्ठ हो जायेगे ? ” 

“यह करके देखना चाहिये। लेकिन मुझे तो अवश्य सतुष्ठ हो जाना 
चाहिये। ” 

“यह मुश्किल है। में तो जब तक तमाम आदमियोंके पास काफी 
अत्पादक काम, यानी रोज आठ घटेका काम, न हो तव तक सतुष्ट 
होनेका नहीं । ” 

“ लेकिन मुझे आब्चर्य होता है कि आप जिस कमसे कम आठ घटेके 
काम पर क्यों जितना आग्रह कर रहे है? ” 

“ क्योकि में यह जानता हू कि करोडो आदमी कामके खातिर ही 
कामसे नहीं लगेगे। अगर अन्हे अपने पेटके लिझे काम करनेकी जरूरत 
न हो, तो अन्हे प्रेरणा ही ने मिले। माच छीजिये कि चद करोडपति अमे- 
रिकासे आबे और हमारे पास तमाम खाने-पीनेंकी चीजे भेज देनेके लिगे 
कहे और हमसे प्रार्थेना करे कि आप छोग कोओ काम न करे, किन्तु हमे 
परोपकार-बृत्तिसे अपने यहा सदान्नत खोल लेने दें, तो में अुनकी यह बात 
स्वीकार करनेसे साफ जिनकार कर दू।” 

४ क्या जिसलिओ कि अुससे आपके आत्म-सम्मानकों चोट पहुचेगी ? ” 

/ नही, सिर्फ जिसी कारणसे नहीं वल्कि खासकर जिसलिओ कि भुससे 
हमारे जीवनके अिस मौलिक नियमका मूलछोच्छेद होता है कि हमे अपने 
पेटके लिझे श्रम करना ही चाहिये, हमे अपने प्तीनेकी कमाओीकी ही रोटी 
खानी चाहिये। 

“पर यह तो आपका व्यक्तिगत विचार है। क्या आप समाजकी व्यव- 
स्थाकों खुद समाज पर ही छोड देगे या चद अच्छे मार्गदर्शकोके अपर ? ” 

४ थोडेसे अच्छे मार्गदर्शकोके अपर मुझे समाजकी व्यवस्था छोड देनी 
चाहिये। “ 

“भिसका अर्ये यह हुआ कि आप “डिक्टेटरशिप * के पक्षमे है ? 

४ नही, महज जिस कारण कि मेरा मौलिक सिद्धान्त अहिसा है और 
मुझे किसी व्यक्ति या समाज पर बलात्कार नहीं करना चाहिये। मार्गदर्शनका 
अर्थ डिक्टेटरशिप नहीं है। 

यह वहस न जाने कब तक होती रहती, पर गाबीजीके पास और 
अधिक समय नही था, भिसलिओे अत सज्जनकों आस दिन जितनेसे ही सतोप 
करना पडा। 
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६८ 
आथिक समानताका अर्थ 


गावीजी मद्रासका दौरा कर रहे थे, अत दिनो रचनात्मक कार्यकर्ता- 
सम्मेलनमे अुनसे पूछा गया, / आर्थिक समानतासे आपका ठीक-ठीक अर्थ 
क्या हु?” 

जुनका जवाब यह था, “मेरी कल्पताकी आर्थिक समानताका अर्थ 
यह नहीं है कि हरमओेककों अक्षरण अूसी मात्रामें कोओ चीज मिले। 
अुसका मतलब जितना ही है कि हरअेककों अपनी आवश्यकताके लिओे काफी 
मिल जानता चाहिये । मिसालके लि, ठडके मौसममे ठडसे बचनेके लिगे 
मुझे दो गाल छूगते है, लेकिन मेरे साथ रहनेवाले मेरे पौत्र कनुको गरम 
कपडोकी कोओ जरूरत नहीं होती । मुझे बकरीका दूध, सतरे ओर दूसरे 
फल लगते हैं। लेकिन कनुका काम सामान्य आहारसे चल आता है। 
मुझे कनुसे ओर्पा होती हे, लेकिन अुसका कुछ मतरूव नहीं। कु नौजवान 
है और में तो ७६ सालका बृढा हु । भोजनका मेरा मासिक खर्च कनुसे 
बहुत ज्यादा है, लेकिन जिसका यह अर्थ नहीं कि हममे कोओ आथिक 
असमानता है । चीटीसे हाथीको हजार गुनी ज्यादा खुराक चाहिये, परतु 
यह असमानताका चिह्न नहीं है । जिस प्रकार आर्थिक समानताका सच्चा 
अर्थ यह है सबको अपनी अपनी जरूरतके अनुसार मिले।” माक्सकी 
व्याख्या भी यही है। यदि अकेला आदमी भी अतना ही मागे जितना स्त्री 
और चार वच्चोवाला व्यक्ति मागे, तो यह आर्थिक समानताके सिद्धान्तका 
भग होगा। 

“ किसीको यह कहकर अूचे वर्गों और जन-साधारणके, राजा और 
रकके वीचके वडे भारी अतरको अआचित वतानेकी कोणिश नहीं करनी 
चाहिये कि पहलेकी आवश्यकताये दूसरेसे अधिक है । यह व्यथेकी दलील होगी 
और मेरे तर्कका मजाक अडाना होगा। अमीर-गरीवके मौजूदा फंसे दिलको 
बडी चोट पहुचती है। विदेगी हुकूमत और हमारे अपने देशवासी --- नगर- 
निवासी --- दोनों ही गरीब ग्रामीणोका शोपण करते हैं। वे अन्न पैदा करते 
है और भूखे रहते है। वे दूध अआत्पन्न करते है और अुनके बच्चे दूधके बिना 
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रहते हैं। यह लज्जाजनक बात है। प्रत्येकको सतुलित भोजन, रहनेको अच्छा 
मकान, वच्चोकी शिक्षाकी सुविधायें और दवा-दारुकी काफी मदद मिलनी 
चाहिये। यह है मेरा आथिक समानताका चित्र। मैं प्रारम्भिक आवश्यकताओसे 
अधिक हर चीजका निपेध नहीं करता, मगर अुसका नम्बर तभी आता है 
जब पहले गरीबोकी मुख्य आवश्यकताये पूरी हो जाय। पहले करने लायक 
काम पहले ही होने चाहिये। 
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६९ 
आर्थिक समानताके छिशे प्रयत्त 


रचनात्मक कामका यह अगर अहिसापूर्ण स्वराज्यकी मुख्य चावी है। 
आथिक समानताके लिओ काम करनेका मतलव है, पूजी और मजदूरीके वीचके 
झगडोको हमेशाके लिओ मिटा देना। जिसका अर्थ यह होता है कि भेक 
ओरसे जिन मूट्ठीभर पैसेवाले छोगोके हाथमे राष्ट्रकी सपत्तिका बडा भाग 
जिकट्ठा हो गया है अुनकी सपत्तिको कम करना और दूसरी ओरसे 
जो करोडो लोग अधपेट खाते हैं और नगे रहते है अुनकी सपत्तिमे वृद्धि 
करता। जब तक मुट्ठीभर धनवानों और करोडो भूखे रहनेवालोके वीच 
वेजिन्तहा अन्तर बना रहेगा, तव तक अहिसाकी बुनियाद पर चलनेबाली 
राज-व्यवस्था कायम नहीं हो सकती। आजाद हिन्दुस्तानमें देशके बडेसे बड़े 
धनिकोके हाथमे हुकूमतका जितना हिस्सा रहेगा अुतना ही गरीबोके हाथमे 
भी होगा, और तब नओ दिल्लीके महछो और आुनकी वगलमे बसी हुओ 
गरीब मजदूर बस्तियोके दूठें-फूटे झोपडोके बीच जो दर्दताक फर्क आज चंजर 
आता है, वह थेक दिनको भी वही टिकेया । अगर धनवान लोग अपने धनकों 
और असके कारण मिलनेवाली सत्ताकों खुद राजी-खुशीसे छोडकर और सबके 
कल्याणके लिझे सबके साथ मिलकर वरतनेकों तैयार न होगे, तो यह तय 
समझिये कि हमारे देशमें हिंसक और खूख्वार काति हुओ बिना न रहेगी। 

टूस्टीशिप या सरपरस्तीके मेरे सिद्धान्तका बहुत मजाक भुडाया गया 
है, फिर भी में भुस पर कायम हु। यह सच है कि अुस तक पहुचने यानी 
अुसका पूरा-पुरा अमल करनेका काम कठिन है। क्या अहिसाकी भी यही 
हालत नही ? फिर भी १९२० में हमने यह सीधी चढाओ चढनेका निश्चय 
किया था। अब तक हमने अुसके लिम्रे जो पुरुषार्थ किया है वह कर छेने 
जैसा था, जिसे अब हम समझ चुके हैं। जिस पुरुषा्थंकी खास बात यह 
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है कि रोज-रोजकी खोज और कोशिशमसे हमे अधिकाधिक यह जान छेना 
है कि अहिसाका तत्त्व किस तरह काम करता है। काग्रेसवालोसे यह अम्मीद 
की जाती है कि वे सव सजीदगी और लरूगनके साथ, सचेत रहकर, जिस 
वातका पता लगाये कि अहिंसा क्या चीज है, क्यो आअुसका व्यवहार करना 
है और वह किस तरह अपना काम करती है। सबको जिस सवाल पर 
भी सोचना है कि आजकी सामाजिक व्यवस्थामे मनुष्य-मनुप्यके वीच जो 
तरह-तरहकी असमानतायें मौजूद है, वे हिसासे दूर होगी या अहिसासे। 
मेरे खयाहमे हिंसाका रास्ता कैसा है, यह हम जानते है। अुस रास्ते 
मसमानताके मामलेमे कही सफलता मिली हमने जानी नहीं। 

अहिंसाके जरिये समाजमे हेरफेर करनेके प्रयोग अभी चल रहे हैं 
और बुनकी तफसील तैयार हो रही है। जिन प्रयोगोमे प्रत्यक्ष दिखाने जैसा 
तो कोओ खास या वडा काम हमने नहीं किया है। मगर यह तय हे कि 
चार चाहे कितनी ही धीमी क्यो न हो, फिर भी जिस तरीके पर समानताकी 
दिल्यामें काम तो शुरू हो चुका है। और चूकि अहिसाका रास्ता हृदय-परि- 
वर्ततका रास्ता है, अिसलिओं असमें जो भी हेरफेर होते है वे कायमी होते 
है। जिस समाज या राष्ट्रकी रचना अहिसाकी नीव पर हुओ है, वह अपनी 
जझिमारत पर होनेवाले तमाम बाहरी या अन्दरूनी हमछोका सामना करनेकी 
ताकत रखता है। राष्ट्रीय काग्रेसमे धनवान काग्रेसी भी है। जिस मामलेमे 
पहल करके अन्हे औरोको रास्ता दिखाना है। स्वराज्यकी हमारी यह छडाओ 
हरभेक काग्रेसीको अिस वातका मौका देती है कि वह अपने दिलकी पूरी 
गहराजीमें अुतरकर अपने-आपको जाचे-परखे। अपनी लूडाओके अतर्में हमे 
जिस हिन्दुस्तानकी रचना करनी है, अुसमे यदि समानताकों सिद्ध करना हो, 
तो अुसकी बुनियाद अभीसे पडनी चाहिये। जो लोग यह समझ कर चलते 
है कि बडे-बडे सुधार तो स्वराज्य कायम होने पर ही होगे या किये जायगे, 
वे सब जडसे ही जिस वातको समझनेमे गलती करते हैं कि अहिसक स्वराज्यका 
काम किस तरह होता है। यह अहिसक स्वराज्य किसी अच्छे मुहुतेमे अचानक 
आसमानसे नहीं ट्पक पडेगा। बल्कि जब हम सव मिलकर ओकसाथ अपनी 
मेहनतसे ओक-अजेक ओऔट चुनते चलेगे, तभी स्वराज्यकी जिमारत खडी हो 
सकेगी । भिस दिश्ञामे हमने काफी लम्बी और अच्छी मजजिल तय की हे। 
लेकिन स्वराज्यकी सपूर्ण शोभा और भव्यताका दर्शन करनेसे पहले हमको 
अभी जिससे भी ज्यादा लूम्वा और यकानेवाला रास्ता तय करना है। जिस- 
लिओ हरजेक काग्रेसीको अपने-आपसे यह सवाल पूछता है कि जिस आशिक 
समानताकी स्थापनाके लिओ असने क्‍या किया हैं ? 


रचनात्मक कार्यक्रम, पूृ० ४०-४२, १९५९ 
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आध्थिक समानता प्राप्त करनेंकी पद्धतियां --- गांधीजीकी 
और साम्यवादियोंकी 


[श्री प्यारेलालके 'गाघधीजीका साम्यवाद” नामक लेखसे।] 


प्र०--- आर्थिक समानताके ध्येयको हासिल करनेके लिओ आपके तरीके 
और साम्यवादी या समाजवादी तरीकेमे क्या फर्क है? 

ओअ० -- साम्यवादियो और समाजवादियोका कहना है कि आज वे 
आ्थिक समानताको जन्म देनेके लिझओे कुछ नहीं कर सकते। वे अुसके लिगे 
प्रचार भर कर सकते हैं। भिसके लिओ लोगोमे द्वेष या वैर पैदा करने 
और आुसे बढानेमे अुनका विश्वास है। अुनका कहना है कि राजसत्ता पाने 
पर वे छोगोसे समानताके सिद्धान्त पर अमल करवायेगे। मेरी योजनाके अनु- 
सार राज्य प्रजाकी जिच्छाकों पूरी करेगा, न कि लोगोको जाज्ञा देगा या 
अपनी जाज्ञा जबरनू आन पर छादेगा। में घृणासे नही, प्रेमकी झक्तिसे 
लोगोको अपनी बात समझाअूगा और अहिसाके द्वारा आथिक समानता पैदा 
करूगा। में सारे समाजको अपने मतका बनाने तक रुकृगा नहीं -- वल्कि अपने 
घर ही यह प्रयोग शुरू कर दूगा। जिसमें जरा भी शक नही कि अगर में 
५० मोटरोका तो क्‍या १० बीघा जमीनका भी मालिक होओू, तो में अपनी 
कल्पनाकी आथिक समानताको जन्म नहीं दे सकता। असके लिओ मुझे गरीब 
वन जाना होगा। यही मैं पिछले ५० सालोसे या अुससे भी ज्यादा समयसे 
करता आया हू। जिसीलिओे में पक्का कम्युनिस्ट होनेका दावा करता हू। 
अगरचे में धनवानों द्वारा दी गजी मोठरों या दूसरे सुभीतोसे फायदा थुठाता 
हू, मगर में अुनके वशमे नहीं हू। अगर आम जनताके हितोका वेंसा तकाजा 
हुआ, तो वातकी वातमे में अुतकों अपनेसे दूर हटा सकता हू। 


हरिजनसेवक, ३१-३-४६, पुृ० ६३-६४ 
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3१२ 
आथिक समानताकी प्राप्ति 


प्र ० --- रचनात्मक कार्य करते हुओ कोजी काग्रेसी आथिक समानताका 
प्रचार कर सकता हें”? सवितय आज्ञाभगके कार्यकम पर अमछ करके आशिक 
समानताकी स्थापना कैसे की जा सकती है? 

आअ्‌० --आप अिसका प्रचार अवश्य कर सकते है, यदि आपकी भाषा 
सर्वथा अहिसक हो और आपका तरीका बैसा न हो जैसा मुझे मारूम है कि कुछ 
लोगोने जमीदारों और पूजीपतियोकी सपत्ति जबरन्‌ छीन लेनेका प्रचार करके 
अख्तियार किया है। परल्तु मैने प्रचार करनेने ज्यादा अच्छा ढग बता दिया 
है। रचनात्मक कार्यक्रम देशकों जिस ध्येयकी ओर काफी दूर तक छे जाता 
है। अुसके लिगे यह सबसे अनुकूल समय हे। चरसा और अुसके साथके अुदोग 
पूरे सफल हो जाय, तो जुनसे सामाजिक और आशिक दोनो तरहकी तमाम 
असमानताओे लगभग नष्ट हो जायगी। अहिसासे लोगोकों जो बल मिलता है, 
असके दिनोदिन वढते हुओ परिणामोसे और वुद्धिपूर्वक अपनी दासतामें सहयोग 
देनेसे झिनकार करनेंसे आर्थिक समानता अवश्य स्थापित हो जायगी। 

हरिजन, २५-१-४२, पृ० १६ 


छर२ 
समात वितरण 


रचनात्मक कार्यक्रम पर अपने पिछले मसप्ताहके लेखमे मैने तेरह 
अगोमे से ओअक अग वनका समान वितरण बताया था। 

* हरिजनसेवक, १७-८-४०, पु० २२९४-२५ ' रचनात्मक कार्यक्रम 
किसलिओं । 

रचनात्मक कार्यक्रके १३ अगोके महत्त्वका वर्णन करनेंके बाद 
गाधीजीने लेखके अपसहारात्मक परित्छेदममें कहा 

“ अगर जिस सबके साथ-साथ आथिक समानताका प्रचार न किया 
गया, तो यह सब निकम्मा समझना चाहिये। आ्थिक समानताका यह अर्थ 
हरगिज नही कि हरओकके पास ओक समान घन होगा। मगर यह अर्थ जरूर 
हे कि हरओकके पास अैसा घरवार, वस्त्र और खाने-पीनेका सामान होगा 
कि जिससे वह सुखमे रह सके । और जो घातक असमानता आज मौजूद है, 
बह केवल अहिंसक अपायोसे ही नष्ट होगी। मगर जिस विषयके लिये लग 
लेखकी आवश्यकता है।” 


१५१ 


१५२ आशथिक और ओद्योगिक जीवन 


समान वितरणका सच्चा अर्य यह है कि प्रत्येक मनष्यको अपनी 
सारी कुदरती जरूरते पूरी करनेके सावन मिल जाय, अससे ज्यादा नहीं। 
आअुदाहरणार्थ, यदि किसी आदमीका हाजमा कमजोर है और असे रोटीके लिझओे 
पावभर आटेकी ही जरूरत है और दूसरेको आधा सेरकी जरूरत है, तो दोनोको 
अपनी-अपनी आवश्यकताओं पूरी करनेका मौका मिलना चाहिये । जिस आदर्शकी 
स्थापनाके लिओ मारी समाज-व्यवस्थाकी फिरसे रचना करनी पडेगी | अहिंसाके 
आवार पर बने हुओ समाजका और कोओ_ आदर्श नहीं हो सकता! ञायद हम 
जिस ध्येयको प्राप्त न भी कर सके, परन्तु हमे अुसे ध्यानमे रखना चाहिये और 
असके निकट पहुचनेके लिओ सतत काम करते रहना चाहिये । जिस हद तक हम 
अपने ध्येयकी दिगामे प्रगति करेगे, अुसी हद तक हमे सुख और सतोप प्राप्त 
होगा और अतनी ही हद तक हम अहिंसक समाजकी स्थापना करनेमें मदद 
पहुचायेगे । 

व्यक्तिके लिओ दूसरोके जैसा करनेकी प्रतीक्षा किये विना जिस प्रकारका 
जीवन अपना लेना पूरी तरह सभव है। और यदि आचरणके किसी खास 
नियमका पालन ओक व्यक्ति कर सकता है, तो जिससे यह निष्कर्प निकलता 
है कि व्यक्तियोका समूह भी वैसा कर सकता है। मेरे लिश्रे जिस हकीकत 
पर जोर देना जरूरी है कि कोओ सही रास्ता अख्तियार करनेके लिओ 
किसीको दूसरोकी प्रतीक्षा करनेकी आवश्यकता नहीं है। छोगोको जब जैसा 
लगता है कि अद्ेश्यकी सम्पूर्णत पूति नहीं हो सकती, तो वे आम तौर पर 
अस दिशामे प्रारभ करनेमे सकोच करते है। जिस प्रकारकी मनोवृत्तिसे 
सचमुच प्रगतिमे बाधा पडती है। 

अब हम यह विचार करे कि अहिसाके जरिये समान वितरण कैसे किया जा 
सकता है। जिसके लिओ पहली सीढी यह है कि जिसने अिस आदर्शको अपने 
जीवनका अग बना लिया है, वह अपने निजी जीवनमें आवश्यक परिवर्तन 
कर ले। भारतकी दरिद्रताको ध्यानमें रखते “ओ वह अपनी जरूरते कमसे कम 
कर छेगा। अुसकी कमाओ वेओीमानीसे मुक्त होगी। वह सट्टेकी अच्छा छोड 
देगा | अुसका निवासस्थान नओऔ जीवन-पद्धतिके अनुरूप होगा। जीवनके हर 
क्षेत्रमे वह सयमसे काम लेगा। जब वह स्वयं अपने जीवनमें यथासभव सब 
कुछ कर लेगा, तभी असकी असी स्थिति होगी कि वह अपने साथियों और 
पडोसियोमे जिस आदर्णका प्रचार कर सके। 

वास्तवमे समान वितरणके जिस सिद्धान्तकी जडमें धनवानोके अनावश्यक 
धनकी सरक्षकता या ट्रस्टीशिपका सिद्धान्त होना चाहिये, क्योकि जिस सिद्धान्तके 
अनुसार वे अपने पडोसियोसे ओक रुपया भी अधिक नही रख सकते | यह केसे 
किया जाय ? अहिंसाके द्वारा ? था धनवानोसे अुनकी सपत्ति छीन कर ? असा 
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करनेके लिओ हमे स्वभावत हिंसाका आसरा लेना पडेगा। जिस हिंसक कार- 
वाओसे समाजका लाभ नहीं हो सकता। समाज अलटा घाटेमे रहेगा, क्योकि 
जिससे समाज ओक जैसे आदमीके गुणोसे वचित रहेगा, जो दौलत जमा करना 
जानता है। जिसलिओ अहिंसक मार्ग प्रत्यक्ष रूपमे श्रेष्ठ है। वनवानके पास 
अुसका बन रहेगा, परन्तु अुसका अतना ही भाग वह अपने काममें लेगा जितना 
वह अपनी निजी आवश्यकताओके लिओ अचित रूपमे जरूरी समझता है और 
वाकीको समाजके अुपयोगके लिओ धरोहर समझेगा । जिस तकंमे यह मान 
लिया गया है कि सरक्षक प्रामाणिक होगा। 


ज्यों ही मनुष्य अपनेको समाजका सेवक समझने लगता हे, असके 
खातिर कमाने छूगता हे और अुसके फायदेके लिझे खर्च करने लगता है, 
त्वो ही अुसकी कमाओमे शुद्धता आ जाती हे और अुसके साहसमे अहिंसाका 
प्रवेण हो जाता है। जिसके अतिरिक्त, यदि मनुष्योके मन जीवनकी जिस 
प्रणाठीकी ओर मुड जाय, तो समाजमे भेक जातिपूर्ण क्रान्ति हो जायगी 
और वह भी बिना किसी कटुताके। 

यह पूछा जा सकता है कि क्‍या जितिहासमे किसी भी समय मानव- 
स्वभावमे जैसा परिवर्तन हुआ पाया जाता है। निस्सदेह असे परिवर्तन व्यक्ति- 
योमे तो हुओ ही है। शायद सारे समाजमे असे परिवर्तेत होनेका अुदाहरण 
न दिया जा सके। परतु जिसका अर्थ अितना ही है कि अब तक बडे पैमाने 
पर अहिसाका कभी प्रयोग नहीं हुआ है। किसी न किसी प्रकार हम लोग 
भिस गरूत विश्वासमें फस गये है कि अहिसा मुख्यत व्यक्तियोका हथियार 
है और अिसलिओे असका प्रयोग व्यक्ति तक ही सीमित रहना चाहिये। 
असलमे यह वात नही है। अहिसा निश्चित रूपमे समाजका गुण है। जिस 
सचाओका लोगोको पक्‍का विश्वास करानेके लिओ मेरा प्रयत्त और प्रयोग 
दोनों चल रहे है। आइचर्योके अिस युगमे कोओ यह नही कहेगा कि नओऔी 
होनेके कारण ही कोओ वस्तु या कल्पना निकम्मी है। यह कहना भी कि 
कठिन होनेंके कारण वह असभव है, जिस युगकी भावनाके अनुसार नहीं 
हे। जिन चीजोका सपनेमे भी खयाल नही था वे रोज देखी जा रही है, 
असभव सदा सभव बनता जा रहा है। हिसाके क्षेत्रमे जिन दिनो होनेवाले 
विस्मयकारी आविष्कार हमे सतत आदइचर्यचकित कर रहे हैं। परतु में 
मानता हू कि अहिसाके क्षेत्रमें जिनसे कही ज्यादा अकल्पित और असभव 
दिखाजी देनेवाले आविष्कार होगे। वर्मका जितिहास जैसे अुदाहरणोसे भरा 
पडा हे । समाजसे वर्ममात्रकी जड अआुखाडनेका प्रयत्न सर्ववा असभव है। 
ओर यदि असा प्रयत्त सफल भी हो जाय, तो जिसका अर्थ समाजका विनाग 
होगा । युग-युगमे अधविश्वास, कुरीतिया और दूसरी त्रुटिया धर्ममे घुसकर 
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कुछ समयके लिजे असे विग्ाड देती हैं। वे जाती हैं गौर चली जाती हैं। 
परतु धर्म स्वयं बना रहता है, क्योकि विस्तृत अर्थमे ससारका अस्तित्व धर्म 
पर ही कायम है। घर्मकी अतिम व्याख्या और्वरी कानूनका पालन कही जा 
सकती है। ओश्वर और असका कानून पर्यायवाची शब्द है। भीश्वर अर्थात्‌ 
अपरिवर्तनशील, जीता-जागता कानूत। वास्तवमें आज तक किसीने अुसे नहीं 
पाया है। परतु अवतारों और पैगम्बरोनें अपनी तपस्थाके बलसे मनुष्य- 
जातिकी अुस शाशवत घर्मकी हलकी-सी झाकी दिखाओ है। 

परन्तु यदि अत्यत प्रयत्न करते पर भी धनवान लोग सच्चे अर्थमे 
गरीबोके सरक्षक त बने और गरीब दिव-दिन अधिक कुचले जाय और 
भूखसे मरे, तब क्‍या किया जाय? 

जिस पहेलीका हल ढूढनेके प्रयत्नमें मुझे अहिसक असहयोग और 
सविनय अवज्ञाका सही और अचूक सावन सूझा हे। अमीर लोग समाजके 
गरीबोंके सहयोगके बिना घन-सम्रह नहीं कर सकते । मनुष्यका प्रारभसे ही 
हिसासे परिचय रहा है, क्योकि अुसे यह वर अपने प्ु-स्वभावसे अत्तराधि- 
कारमे भिला है। अहिसाकी शक्तिका ज्ञान तो अुसकी आत्माकों तभी हुआ 
जब वह चौपायेकी स्थितिसे अूचा अुठकर दोपाये ( मनुष्य ) की हालछूतमे 
पहुचा। जिस ज्ञानका विकास अुसके भीतर धीरे-धीरे, किन्तु निश्चित रुपमे 
हुआ है । यदि यह ज्ञान गरीबोके भीतर प्रवेश करके फैल जाय, तो वे 
बलवान हो जायेगे और अहिंसाके द्वारा अपनेको कुचछ डालनेवाली आन 
असमानताओसे मुक्त करना सीख छेगे, जिनके कारण वे भुखमरीके किनारे 
पहुच गये है। 

हरिजन, २५-८-४०, पू० २६० 


७३ 
मजदूरोकी समानता 
[ 'गाघीजीकी पैदल यात्राकी डायरी 'से। | 


० -- जिन लोगोका सारा व्यापार चौपट हो गया है, आुतके छिओे 
आपकी यह सलाह है कि अन्हे खुद होकर मजदूर वन जाना चाहिये। 
तब शिक्षा, व्यापार और जिसी तरहकी दूसरी बातों पर कौन ध्यान देगा ” 
अगर आप जिस तरह मेहनतके वटवारेकों खतम कर देगे, तो जिससे 

तहजीव और सम्यताकों नुकसान नहीं पहुचेगा ? 

० -- सवाल पूछनेवालेने मेरे मतलबकों नहीं समझा है। अगर कोओऔ 
आदमी अपना पहला व्यापार-धन्धा नही चला सकता, तो अुसे छाजिमी तोर 
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पर पाखानें साफ करने या पत्थर फोडने जैसा कोओ न कोओ गारीरिक 
काम करना ही चाहिये। भिसमें अुसकी पसन्द या नापसन्दका कोजी सवाल 
नहीं। मेहनत या कामके वटवारेमे मेरा विश्वास हे। लेकिन मैं सिस बात 
पर जोर देता हु कि सवकी मजदूरी वरावर हो। ओक वकील, डॉक्टर या 
मास्टरकी भगीसे ज्यादा मजदूरी पानेका कोओ हक नहीं। असा होगा तभी 
कामका वटवारा राष्ट्र या दुनियाकों भूपर आुठायेगा । सच्ची तहजीव या 
सच्चे सुखका जिससे वेहतरीन कोओभी रास्ता नहीं। आअुसूछकी “स्पिरिट! 
जिन्सानको जीवन देती है । लेकिन अुसके शब्द अुसे खतम कर देते है। 
हाथीका सिर कठा हुआ गणपति ” राक्षसकी तरह हूं, लेकिन “ओम ्‌ ' के प्रति- 
निधिके नाते वह अूचा आओठानेवाला प्रतीक हूं। दस सिरवाका रावण कहानी- 
किस्सेका वेवकूफ था, लेकिन अगर अुसका मतलब असे आद्मीसे हो जो 
बेअक्ल और जोजमे आकर कुछ भी कर बैठता था, तो वह सचमृच की 
सिरवाला राक्षस था। 


हरिजनसेवक, २३-३-४७, पूृ० ६९ 


छठ 
समान वेतन 
[ गाधीजीकी पैदल यात्राकी डायरी से। ] 


प्र० --- आपने १९४१ में धनकी वरावरीके वारेमे लिखा था । क्या 
आपका यह खयाल है कि सब लोगोको, जो समाजमे आुपयोगी और जरूरी 
काम करते है --- चाहे वे किसान हो या भगी, अिजीनियर हो या हिसावनवीस, 
डॉक्टर हो या शिक्षक --- समान वेतन पानेका नैतिक अधिकार है” बेशक, 
प्रशनकी तहमे यह वात मान ली गओ है कि शिक्षाके या दूसरे खर्च सरकार 
वरदाश्त करेगी। हमारा सवाल यह है कि क्या सब लछोगोको अपनी निजी 
आवश्यकताओके लिओ समान वेतन नही मिलना चाहिये ? क्या आप नहीं मानते 
कि अगर हम जिस वरावरीकी कोशिग करे, तो वह छुआछूतको दूसरे सव 
तरीकोसे जल्दी अुखाड फेंकेगी ? 

अ० --मुझे कोओ शक नहीं कि अगर हिन्दुस्तानकों आजादीकी जैसी 
आदर्श जिन्दगी वितानी है, जो दुनियाके लिजे भीरषष्याकी चीज हो, तो सब 
भगियो, डॉक्टरों, वकीलो, अस्तादो, व्यापारियों और दूसरोकों ओमानदारीसे 
दिनभर काम करनेके वदलेमे वरावर मेहनताना मिलना चाहिये। भले ही 
हिन्दुस्तानी समाज अुस मजिल तक कभी न पहुचे। अगर हिन्दुस्तानकी जेक 
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सुखी देश वनना है, तो हर हिन्दुस्तानीका फर्ज है कि वह किसी दसरेकी 
ओर नही, वल्कि अुसी मजिककी ओर अपने कदम बढाये। 


हरिजनसेवक, १६-३-४७, पृ० ५६ 


प्‌ 
मंतन्रियोंके वेतन 


१ 


प्र० --- जिस वार काग्रेसके बहुमतवाले प्रास्तोमे मत्रियोकी वेतन-वृद्धि 
किन सिद्धान्तो पर की जा रही है? क्‍या कराचीवाला काग्रेस-प्रस्ताव आजकी 
परिस्थितिमे लागू नहीं होता ” यदि महगराजीके कारण असा किया है, तो 
क्या प्रान्तोके वजटमे जैसी गृजाअिश सभव है कि प्रत्येक सरकारी नौकरका 
वेतन तिगरुना किया जा सके ? यदि नहीं तो यह क्‍या आुचित है कि मत्री 
अपने वेतन ५००) से १५००) कर ले और अेक अध्यापक और चपरासीको 
यह आपदेश दिया जायें कि वह अपनी गृजर १२) और १५) माहवारमे 
करे और शासन-प्रववर्में कोओ अस्थिरता अत्पन्न न करे, क्योंकि काग्रेस 
शासन चला रही है? 

अ० ---बात बिलकुछ ठीक है कि मत्रियोको १५००) क्यो और चपरासी 
या शिक्षकोको १५) क्यो ” लेकिन सवाल अठानेसे ही वह हल नहीं हो जाता। 
जैसे अतरका सिलसिला सनातन-सा हैं। हाथीको मन क्यो और चीटीकों 
कण क्यों ? जिस सवालमे ही जवाब भरा है। जितनी जिसकी जरूरत है, 
ओदरवर असे अतना दे देता है। मनृष्ययी जरूरत हाथी और चीटीकी-सी 
स्पष्ट हो सके तो कोओ शका ही न अठे। अनुभव तो हमें यही बताता 
है कि सब मनुष्योकी जरूरत ओकसी नहीं हो सकती, जैसे सब चीटियोकी 
या सब हाथियोकी होती है। भिन्न-भन्न लोगो और भिन्न-भिन्न कौमोकी 
जरूरते अलग-अलग रहती हैं। भिसलिओझे आज जो अत्तर है, भुसे कमसे कम 
करनेका शातिसे आदोलन करे, लोकमत बनाये और ओेक आदर्श सामने रखकर 
असकी ओर कूच करे। जबरदस्तीसे या सत्याग्रहके नामसे दुराग्रह करके 
परिवर्तत नही कर सकेगे। मत्रिगण छोगोमे से है। मत्री वननेसे पहले भी 
अुनकी जरूरते चपरासियों जैसी नही थी। में चाहूगा कि चपरासी मत्रीपदके 
लायक बने और तब भी अपनी जरूरते चपरासी जितनी रखे। जितना समझ 
ले कि कोओ मत्री वधी हुओ मर्यादा तक तनख्वाह छेनेके लिओें वधा नहीं है। 


संत्रियोके वेतन १५७ 


प्रथ्यकारकी बेंक वात सोचने लायक अवश्य है। क्या चपरासी 
१५) में बिना रिव्वत लिये अपना और कुटुम्बका गुजारा कर सकता है? 
यदि नहीं तों अुसकों काफी मिलना ही चाहिये। बिलाज यह है कि यथासभव 
हम अपने-अपने चपरासी वें और जितने पर भी जो आवश्यक हो अुनको 
अनकी जरूरतके मुताबिक तनस्वाह दें और जिस तरह मत्री और चपरासीके / 
जीवनमें जो वडा अतर हे असे मिटावे। 

मत्रियोकी तनस्वाह ५००) से १५००) क्‍यों हुओ यह भिन्न प्रच्न है, 
लेकिन मूल प्रइनके मुकाबलेमें छोटा है। मूल प्रदन हल हो सके तो छोटा अपने- 
आप हल होता है। 
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दे 

थोडे दिन हुओ मैने हरिजन में दवी कछमसे जेक पैसा मत्रियोकी 
सनरवाह वढानेक्रे वारेमे लिखा था। अुसकी मुझे काफी कीमत अदा करनी 
पडी है। वहुत लम्बे-लम्बे खत पढने पडते है, जिनमे मेरी सावधानी पर 
दुख प्रगट किया जाता हे, और मुझे समझाया जाता हैं कि में अपनी राय 
बदल दू। मत्रियोकी तनस्वाहे पहले ही बहुत ज्यादा हैं। अिनको और भी 
बढा देना कहा तक ठीक है, जब कि गरीब चपरासियों और क्लकोंको जो 
तरक्की मिली है अुसमें अुनका गुजारा भी नहीं हो पाता | मैने अपने 
नोटको फिरसे पढा हे और मेरा दावा है कि जो कुछ लेखक चाहते हैं, 

वह सव भुस छोटेसे नोटमें है । पर कोओ गलतफहमी न हो, भिसलिये 

मैं अपना अर्थ स्पप्ट करता हू । 

मुझे ताना मिला है कि मैने कराचीवाले प्रस्तावका सोचा ही नहीं। 
मत्रियोको जो थोडी तनख्वाहे लेनी चाहिये, सो सिर्फ जिसलिओे नहीं कि 
काग्रेसने ओेक प्रस्ताव करके हुक्म दिया है, वल्कि अुसके लिओ भिससे बहुत 
अूचे दरजेके कारण है। खैर कुछ भी हो, जहा तक में जानता हू, काग्रेसने 
अस प्रस्तावकों कभी बदला नहीं और वह आज भी आुतना ही लागू होता 
है, जितना कि पास होनेके वक्‍त होता था। 

में यह नहीं कहता कि जो तनस्वाहे वढाओजी गण हैं वह ठीक हुआ 
है। लेकिन में मत्रियोकी वात सुने वगर जिसको वुरा-भला नहीं कह सकता। 
टीका करनेवालोको यह समझ लेना चाहिये कि मेरा आन पर या अपने सिवा 
किसी और पर भी कोओ काबू नहीं हैं। न में कार्यकारिणी-समितिके सारे 
जलसोमें होता हू। जब सभापति चाहते हैँ तभी जाता हु। में « 
अपनी राय दे सकता हू, अगर आसकी कुछ भी हो। और 
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कीमत तभी हो सकती है जब वह सोच-विचार कर हकीकतके आधार पर 
दी जाये। 

अमीर और गरीबमे, अची नौकरियों और छोटी नौकरियोमें भयानक 
फर्कंका सवाल अक अलूग विषय है । जिसमें वहुत सोच-विचारकी जरूरत है और 
तब्दीली जडमे करनी पडेगी। थोडे मतन्रियों और अनके सेक्रेटरियोकी तनस्वाहोके 
सिलसिलेमे छूगे हाथ जिसका निपटारा नहीं हो सकता। दोनो चीजोका अपने 
अपने महत्त्वके अनुसार निर्णय होना चाहिये। मत्रियोकी ततस्वाहोका सवाल तो 
मंत्री आप ही हल कर सकते हैं। दूसरा प्रश्न तो जिससे बहुत लम्बा-चौडा है, 
और असमे बहुत बारीकीसे जाच-पडताल करनेकी जरूरत होगी। में तो यह 
माननेको हमेशा तैयार हू कि मत्रियोको फौरन ही अपने अपने प्रान्तमे जिस 
कामको अपने हाथमे लेना चाहिये और सबसे पहले नीची नौकरीवालोकी तन- 
ख्वाहों पर सोच-विचार करके, जहा जरूरी हो, तनख्वाहे वढा दी जानी चाहिये । 
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3६ 
संरक्षकर्ताका सिद्धान्त 
[श्री महादेव देसाओके गावी-सेवा-सघ-सम्मेलन-३ ” लेखसे । ] 


/ मरक्षकताका सिद्धान्त तो मेरी समझमे नहीं आता। क्या जाप 
सक्षेपमं जिसे समझा सकेंगे ? ” अंक सदस्यने कहा। 

गावीजी “भला कुछ मिनटोमे में अुसे कैसे समझा सकता हु? जौर 
जव कुछ मिनटोमे में जुसे नही समझा सकता तो कुछ घटोमे भी में बुसे समझा 
सकगा या नही, यह में नहीं जानता। फर्ज कीजिये कि विरासतके या अआुद्योग- 
व्यवसायके द्वारा मुझे प्रचुर सम्पत्ति मिल गओ, तब मुझे यह जानना चाहिये कि 
वह सव सम्पत्ति मेरी नहीं है, वल्कि मेरा तो अुस पर जितना ही अधिकार हू 
कि जिस तरह दूसरे छाखो आदमी गुजर करते है मुसी तरह में भी शिज्जतके साथ 
अपनी गुजर भर करू। मेरी शेप सम्पत्ति पर राष्ट्रका हक है और असीके 
हितार्थ अुसका अुपयोग होना आवश्यक है| जिस सिद्धान्तका प्रतिपादन मैने तब 
किया था जब कि जमीदारों और राजाओकी सम्पत्तिके सम्वन्बमे समाजवादी 
सिद्धान्त देशके सामने आया था। समाजवादी जिन सुविधाप्राप्त वर्गोफ़ी खतम 
कर देना चाहते है, जब कि में यह चाहता हू कि वे (जमीदार और राजा) 
अपने लोभ और सम्पत्तिके स्वामित्वकी भावनाको छोड दे और अपनी सम्पत्तिके 
बावजूद अन लछोगोके समकक्ष वन जाये जो मेहनत करके रोटी कमाते हूँ। 
मजदूरोकों भी यह महसूस करना होगा कि मजदूरका काम करनेकी णक्ति पर 
जितना अधिकार है, मालदार आदमीका अपनी सम्पत्ति पर अससे भी कम है। 

“यह दूसरी वात है कि जिस तरहके सच्चे ट्रस्टी कितने हो सकते 
है। अगर सिद्धान्त ठीक है तो यह वात गौण है कि अुनका पालन अनेक 
लोग कर सकते हैं या केवल ओक आदमी ही कर सकता है। यह प्रश्न 
आत्म-विव्वासका है । अगर आप अहिसाके सिद्धान्तको स्वीकार करे, तो आपको 
असके अनुसार आचरण करनेंकी कोशिश करनी चाहिये। चाहे अुसमे आपको 
सफलता मिले या असफलता। आप यह तो कह सकते हूँ कि जिस पर 
अमल करना मुब्किल हे, लेकिन जिस सिद्धान्तमे असी कोओ वात नहीं हें 
जिसके लिओ यह कहा जा सके कि वह वुद्धिग्राह्म नहीं हे।” 
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> ७७ 
दृृस्ट क्‍या है? 
[  गाधीजीकी पैदल यात्राकी डायरी ' से।] 


“४ आपने धनवानोको सरक्षक (ट्रस्टी) वन जानेको कहा है। क्‍या 
जिसका अर्थ यह है कि अन्हे अपनी सपत्तिका निजी स्वामित्व छोड देना 
चाहिये और अुसका जैसा टूस्ट बना देना चाहिये, जो कानूनकी नजरमे जायज 
ही और जिसका प्रवध लोकशाहीके ढगसे हो ” वर्तमान अधिकारीके मरते पर 
असका वारिस कैसे तय किया जायेगा? ” 

जिस प्रश्नके अत्तरमे गाधीजीने कहा, धव-सपत्तिके विषयमें मेरे विचार 
आज भी वही है जो वर्षो पहले थे, यानी प्रत्येक वस्तु ओश्वरकी हे और 
ओर्वरने ही भुसे बनाया है। जिसलिओे वह अुसकी सारी मनुष्य-सृप्टिके 
लिओ हे, म कि किसी व्यक्ति-विशेषके लिओ। यदि किसी व्यक्तिके पास जितना 
असे मिलना चाहिये अुससे अधिक हो, तो वह अुसका सरक्षक है, यानी 
अुसका अपयोग लोगोके हितमे होना चाहिये। 

ओऔश्वर सर्वेशक्तिमान है, जिसलिओे अुसे जमा करके रखनेकी जरूरत 
नहीं होती। वह नित्य पैदा करता हे, जिसी प्रकार सिद्धान्तके रूपमे 
मनष्यको भी रोजका काम रोज चलाना चाहिये और चीजें जिकट॒ठी करके 
नही रखना चाहिये। यदि छोग आम तौर पर जिस सत्यको अग्रीकार कर 
ले, तो असे काननी रूप मिल जाय और सरक्षकता कानून-सम्मत सस्था 
वन जाय। मैं चाहता हू कि यह ससारके लिओझे भारतकी देन वन जाय। 
फिर कोओ शोषण नहीं रहेगा और न आस्ट्रेलिया तथा दूसरे देशोकी तरह 
शोरो और अनकी सतानोके लिओ स्थान सुरक्षित रखना पडेगा। जिन भेद- 
भावोमे जैसे युद्धेके बीज विद्यमान है, जो पिछले दोनो युद्धोसे भी अधिक प्रचट 
होगा। रही बात आत्तराविकारीकी, सो अधिकारारूढ ट्रस्टीको अपना अत्तरा- 
'धधिकारी नामजद करनेका हक होगा, वें कि कानून अुसे मर्जूर कर ले। 
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७८ 
संरक्षकताके बारेमें कुछ प्रइन 


प्र०-- क्या जो चीज केवरू हिसासे ही प्राप्त की जा सकती है, 
अुसकी रक्षा अहिंसा द्वारा की जा सकती है? 

आअ० --जो वस्तु हिसासे हासिल की जाती है अुसकी अहिसासे रक्षा 
नहीं की जा सकती । कितना ही नहीं, अहिसाकी शर्ते यह हं कि असः 
पापकी कमराओऔकों छोड दिया जाय । हु 

प्र०-- क्या खुली या छिपी हुओ हिसाके सिवा जौर किसी तरह 
पूजी भेकत्र करता सभव है? 

आअ्‌० -- खानगी व्यक्तियों हारा जिस प्रकारका धन-सचय हिसक 
अपायोके सिवा और किसी तरह असभव हे, परतु अहिसक समाजमे राज्य 
द्वारा जैसा सचय सभव ही नहीं है, वाछवीय और अनिवार्य भी हे। 

प्र० -- मनुष्य भौतिक सपत्ति जिकट्ठी करे या नैतिक, परतु वह 
करता है समाजके दूसरे सदस्योकी सहायता या सहयोगसे ही । तो क्या 
अुसका कुछ भी भाग मुख्यत व्यक्तिगत छाभके लिमे काममे लेनेका असे 
कोओ नैतिक हक है? 

क्षु० -- नही, कोओभी नैतिक हक नही है। 

प्र० -+ किसी सरक्षक (टूस्टी) का अत्तराधिकारी कैसे तय किया 
जायगा ? क्‍या अुसे किसीके नामका सिर्फ अस्ताव करनेका ही जविकार 
होगा और अच्तिस निर्णय राज्यके हाथमे रहेगा ? 

आअ० --- चुनावका अधिकार प्रथम सरक्षक वननेवाले मूछः मालिकको 
होना चाहिये, परतु जिस चुनावकों अन्तिम रूप राज्य दे। जैसी व्यवस्थासे 
राज्य और व्यक्ति दोचों पर अकुश रहता है। 

प्र०-- सरक्षकताके सिद्धान्त पर अमल होनेसे जब जिस प्रकार व्यक्ति- 
गत सपत्तिकी जगह सार्वजनिक संपत्ति आ जायगी, तव क्या स्वामित्व 
राज्यका होगा जो हिसाका सावन हे, या राज्यके कानूनोसे अधिकार पानेवाली 
परन्तु राजी-खुशी और सहकारके आधार पर बनी हुओ पचायतो गौर 
म्युनिसिपालिटियो आदि सस्येओओका होगा ? 

अ्‌० --- जिस प्रश्नमे विचारकी कुछ गडवड है। बदली हुजी सामाजिक 
स्थितिमे कानूनी स्वामित्व सरक्षकका रहेगा, राज्यका नहीं। राज्य मिल्कियतको 
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जब्त न करे और समाजको सेवाके लिग्रे पूजी या मिल्कियतके साथ मालिककी 
योग्यता भी समाजके काममे आवे, जिसलिये सरक्षकताका सिद्धान्त 
अभलर्मे छाया जाता है। यह भी जरूरी नही कि राज्यका आधार सदा 
हिला पर ही हो। सिद्धान्तके रुपये जैसा हो सकता है, परतु जिस सिद्धान्तको 
कार्यान्वित करनेके लिआ्रे काफ़ी हद तक अहिंसाके आधार पर चलतनेवाले 
राज्यकी जरूरत होगी। 


हरिजन, १६-२-४७; पृ० २५ 


७९ 
में क्यो संरक्षकताके सिद्धान्तको तरजीह देता हूं? 


[९ और १० नवम्बर, १९३४ को श्री तिर्मेलकुमार बोसने ग्राधीजीके 
साथ जिस विषयकी चर्चा की थी, जिसका गाधीजी हारा स्ोधित विवरण 
दि मॉडर्न रिव्यू के अक्तूबर, १९३५के अकमे प्रकाशित हुआ था। 
आअुस विवरणमे से कुछ प्रश्नोत्तर नीचे दिये जाते है।] 


प्र० --क्या प्रेम या अहिसा परिग्रह या शोषणसे किसी भी रुपमे 
संगत है? यदि परिग्रह और अहिंसा साथ-साथ नहीं रह सकते है, तो 
क्या आप जमीन और कारखानोकी वैयक्तिक मालिकीका अनिवार्य बुराजीके 
रूपमे अुस समय तक समर्थन करेगे, जब तक छोग जितन अधिक परिपक्व 
या शिक्षित नहीं हो जाते कि जिसके बिना अपना काम चला सके ? अगर 
बसा खयाल हो तो फिर क्या यह अधिक अच्छा नहीं होगा कि सारी 
जमीन राज्यके अधिकारमें हो और राज्य जनताके नियत्रणमें रहे ? 

आअ० --प्रेम और वर्जनशील परिग्रह अकेसाथ कभी नहीं रह सकते। 
सिद्धान्तके तौर पर, जब प्रेम परिपूर्ण होता है तव अपरिग्रह भी परिपूर्ण 
होना चाहिये। यह शरीर हमारा अन्तिम परिमग्रह है। जिसलिओे कोओ मनुष्य 
केवल तभी सपूर्ण प्रेमको व्यवहारमे ला सकता है और पूर्णतया अपरिस्रही 
हो सकता है, जब कि वह मानव-जातिंकी सेवाके खातिर मृत्युका आलिगन 
करने तथा देहका त्याग करनेके लिओ भी तैयार रहता है | लेकिन यह 
सिद्धान्तमे ही सत्य हे । यथार्थ जीवनमें हम मुश्किलसे ही सम्पूर्ण श्रेमका 
व्यवहार कर सकते हैँ, क्योकि यह घरीर परियग्रहके रूपमें हमेशा हमारे 
साथ रहनेवाला है मनुष्य सदेव अपूर्ण रहेगा और फिर भी वह सदेव 
पूर्ण बननेकी कोशिश करेगा। अतजेव जब तक हम जीवित रहेंगे तब तक 
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पूर्ण प्रेम या पूर्ण अपरिग्रह अलम्य आदर्शके त्पमे ही रहेगे । परन्तु ओुस 
आदर्णकी ओर वढतेकी हमें निरतर कोशिश करते रहना चाहिये। 

जिनके पास अभी नपत्ति हे, जुनसे कहा जाता हे कि वे अपनी सपत्तिके 
टृस्टी वन जाय और गरीबोके खातिर अुसकी रक्षा और सार-सभाल करे। 
आप कह सकते हैँ कि ट्रस्टीशिप या सरक्षकता तो कानूनकी ओक कल्पनामात्र 
है, व्यवहारमें अुसका कही कोओ अस्तित्व नही दिखाओी पडता। लेकिन यदि 
लोग आस पर सतत विचार करें और अुसे आचरणमें अुतारनेंकी कोशिय भी 
करते रहे, तो मानव-जातिके जीवनकी नियामक गक्तिके रूपमें प्रेमकी आज 
जितनी सत्ता दिखाओज देती है अुससे कही अधिक दिखाओ देगी। वेशक, 
पूर्ण सरक्षकता तो युक्लिडकी विन्दुकी व्याख्याकी तरह ओक कल्पना ही है 
और अुतनी ही अप्राप्य भी है। छेकिव यदि हम आुसके लिओे कोशिश करे 
तो दुनियामें समानताकी सिद्धिकी दिशामें हम दूसरे किसी आअुपायसे जितने 
आगे जा सकेंगे अुसके बजाय जिस आपायसे ज्यादा आगे वढ सकेंगे। 

प्र०--- अगर आप कहते हैँ कि वैयक्तिक परिग्रहका अहिंसाके साथ 
कोभी मेल नहीं बैठ सकता, तो फिर आप असे क्यो वरदाइत करते हैँ? 

अ० -- यह छूट हमें अुन छोगोके लिआ रखनी होती है, जो घन तो 
कमाते हैं लेकिन अपनी कमाओका अपयोग स्वेच्छासे मानव-जातिकी भलाओआमे 
नहीं करना चाहते। 

प्र० -- तब वैयक्तिक सपत्तिके स्थान पर राज्यके स्वामित्वकी स्थापना 
करके हिंसाको कमसे कम क्यो न किया जाय ? 

अ० -- यह वैयक्तिक मालिकीसे अधिक अच्छा है। लेकिन हिंसाकी 
मददसे अैसा किया जाय तो यह भी आपत्तिजनक है। मेरा दृढ़ विश्वास 
है कि यदि राज्यने पूजीवादको हिसाके द्वारा दवातेकी कोशिश की, तो वह 
खुद ही हिसाके जालमें फस जायेगा और कभी भी अहिंसाका विकास नहीं 
कर सकेगा। राज्य हिंसाका ओक केन्द्रित और संगठित रूप ही हे। 
व्यक्तिमे आत्मा होती है, परन्तु चूकि राज्य अंक जड यत्रमात्र है, भिसलिओ 
अुसे हिसासे कभी अलग नहीं किया जा सकता। क्योकि हिंसा पर ही अुसका 
अस्तित्व निर्भर करता है। जिसलिओं में सरक्षकताके सिद्धान्तकोी तरजीह 
देता हु। 

प्र० --- हम ओेक विशिष्ट अुदाहरण पर आयें। कल्पना कीजिये कि ओेक 
कलाकार कुछ चित्र अपने पुत्रके पास छोड जाता है, वह पूत्र राष्ट्रके 
लिओ अुनका कोओ मूल्य नहीं समझता है, जिसलिजे वह अओन्हे बेच देता 
या वरवाद कर देता है। भिससे राष्ट्र अेक व्यक्तिकी मूर्खताके कारण कुछ 
बहुमूल्य चित्रोसे वचित रहता है। अगर आपको यह विश्वास करा दिया 


१६४ आथिक और औद्योगिक जीवन 


जाय कि वह पुत्र अूस अर्थमें सरक्षक कभी नही वन सकेगा जिस अर्थमें आप 
अुसे वनाना पसद करते है और जैसी स्थितिमें राज्य कमसे कम हिसाका 
प्रयोग करके वे चित्र अुससे छीन ले, तो क्‍या राज्यके जिस कदमकों आप 
अुचित नही मानेगे ? 

अ० --- हा, राज्य सचमुच आन चित्रोको छीन लेगा और मैं मानता 
हूं कि राज्य यदि जिस काममे कमसे कम हिंसाका अुपयोग करे तो वह 
न्‍्यायसगत होगा। लेकिन यह डर हमेशा बना रहता है कि कही राज्य 
अुन लोगोके खिलाफ, जो अुससे मतभेद रखते है, बहुत ज्यादा हिसाका 
अपयोग न करे। सम्बन्धित छोग यदि स्वेच्छासे सरक्षकोकी तरह व्यवहार 
करने लगे, तो मुझे सचमुच बडी खुशी होगी। लेकिन यदि वे अैसा न करे 
तो में मानता हू कि हमें राज्यके द्वारा भरसक कम हिसाका प्रयोग करके 
अनकी सपत्ति ले लेनी पडेगी। जिसी कारणसे मैने गोलमेज परिपदणे यह 
कहा था कि सभी निहित हितवालोकी सम्पत्तिकी जाच होनी चाहिये और 
जहा आवश्यक मालूस हो वहा अुनकी सम्पत्ति राज्यको -- स्थितिके अनुसार 
मुआवजा देकर या मुआवजा दिये विता-- अपने हाथमें कर लेनी चाहिये। 

व्यक्तिगत तौर पर में जिसे ज्यादा पसंद करूगा कि राज्यके हाथमे 
सत्ता केन्द्रित होनेके बजाय सरक्षकताकी भावना समाजमे व्यापक बने। 
क्योकि मेरी रायमें राज्यकी हिसाकी तुलनामे वैयक्तिक भालिकीकी हिसा 
कम हानिकर है। लेकिन यदि राज्यकी मालिकी अनिवार्य ही हो, तो में 
राज्यकी कमसे कम मालिकीका समर्थन करूगा। 

प्र०--- तब क्या हम यह समझे कि आपसे और समाजवादियोमे 
मौलिक अन्तर यह है कि आपका विश्वास है कि मनुष्य अपने 
जीवनकी व्यवस्थामे आदतकी अपेक्षा आत्म-निर्देशन या सकलल्‍प-शक्तिसे 
अधिक प्रेरित होते है, और अनका विश्वास है कि मनुष्य सकल्प- 
शक्तिकी अपेक्षा आदतसे अधिक प्रेरित होते है? क्या जिसी कारणसे आप 
आत्म-सुधारके लिओ प्रयत्न करते है, जब कि वे जैसी पद्धतिकी रचनाका 
प्रयत्न करते है जिसमें लोगोके लिझे दूसरोका शोषण करनेकी अपनी जिच्छाको 
कार्यान्वित करना असभव हो जायेगा? 

आअ०-- यह स्वीकार करते हुओ भी कि मनुष्य वास्तवमे आदतोके 
वल पर जीवित रहता है, मेरा विचार हे कि अुसका अपनी सकलल्‍्प-शक्तिको 
आचरणमे अतारकर जीना अधिक अच्छा है। में यह भी विश्वास रखता 
हू कि मनुष्यमे अपनी सकल्प-शक्तिको जिस हद तक विकसित करनेकी 
क्षमता है, जो शोषणकों घटाकर कमसे कम कर दे। मे राज्यकी सत्ताकी 
वृद्धिको बडेसे बडे भयकी दृष्टिसे देखता हू। क्योकि जाहिरा तौर पर तो 
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वह ग्ोपणको कमसे कम करके समाजको छाभ पहुचाती है, परन्तु मनुष्यके 
व्यक्तित्वकों --- जो सब प्रकारकी अभुन्नतिकी जड हे --- नप्ट करके वह मानव- 
जातिको बडीसे वडी हानि पहुचाती है। हम जैसे कितने ही बुदाहरण जानते 
है जिनमें छोगोने सरक्षकताकों अपनाया है, लेकिन जैसा ओेक भी आुदाहरण 
नहीं हे जहा राज्यका अस्तित्व सचमुच गरीबोके लिओ हो। 

प्र० -- लेकिन सरक्षकताके भुदाहरणोके रूपमें आप जिन लोगोके नाम 
कसी कभी पेश करते है, अुनकी जिस विशेपताका कारण क्या आपका 
व्यक्तिगत प्रभाव ही नहीं है” आपकी कोटिके शिक्षक कभी कभी ही आते 
हैं। अतभेव यह क्या अधिक अच्छा न होगा कि आप जैसे मनुष्योके प्रास- 
गिक आमसमन पर निर्भर रहनेके वजाय मनुष्यमे अिन आवश्यक परिवतनोकों 
सिद्ध करनेका काम किसी संग्ठनकों सौप दिया जाय ? 

आअ०--मेरी बात छोड दीजिये। आप तो यह याद रखिये कि 
मानव-जातिके सभी महान शिक्षकोका प्रभाव अुनके जीवनके बाद भी कायम 
रहा है। मुहम्मद, बुद्ध या ओऔसाके समान हरेक पैगम्वरकी शिक्षाओमें 
कुछ स्थायी अथ होता हे और कुछ जैसा जो तत्कालीन जरूरतोकी दृष्टिमे 
दिया गया होता है और अिसलिओ जिसकी अुपयोगिता अुसी कालके लिओ 
होती हे। हम अुन्तकी श्षिक्षाके स्थायी पहलुके साथ साथ अस्थायी पहलूको भी 
पालनेकी कोशिश करते है, जिसीलिओ घामिक आचारोमें जितनी विक्वेतिया 
पैदा हो जाती है। लेकिन यह तो आप देख सकते हूँ कि आुतकी मुत्युके 
वाद भी अुनका प्रभाव निरतर बना रहा है। 

जिसके सिवा, मुझे जो वात नापसद हे वह है वकू पर आधारित सम- 
ठन। राज्य जैसा ही सगठन है। स्वेच्छापूवेंक किया जानेवाला संगठन जहर 


होना चाहिये। 


८० 
_.८, खाओको पाठनेके लिओ पुरू 


[श्री महादेव देसाओऔके साप्ताहिक पत्र से मैसूर नगरपालिकाके 
मानपन्न पर गाधीजी द्वारा दिये गये आत्तरका अंक अश। | 


में राजाके महलसे और लूखपतिकी शानदार ह॒वेलीसे ओर्पा नही करता 
हू । लेकिन मेरा अुनसे सानुरोध निवेदन है कि आओन्हे अुस खाओको पाटनेके 
लिओे कुछ करना चाहिये जो भुन्हे किसानोसे अलग करती है। वे जैसे पुलका 
निर्माण करे जो अुन्हे गरीब किसानोके नजदीक छाये। वे अपना जीवन 
जैसा बनाये कि आअुनके जीवनमें और अनके आसपासके गरीबोकी जिन्दगीमे 
कही कुछ मेल तो हो । में अपनी बुद्धिके अनुसार जिस पुलको वनानेकी कोशिश 
कर रहा हु और मे अत्यन्त नम्नतापूवंक कहना चाहता हू कि आप यह पुर 
आपकी सोनेकी खद्यनो और भद्रावती जैसे कारखानोसे नहीं बना सकते है। 


यग जिडिया, ४-८-7२७, पृ० २४२-४३ 


८१ 
कानूनी ट्रस्टीशिप 


[श्री प्यारेलालके गाधीजीका सास्यवाद” नामक लेखसे। | 


“आजके धनवानोको वर्ग-सघर्ष और स्वेच्छासे धनके द्रस्टी बन जानेके 
दो रास्तोमे से अक रास्ता चुन लेना होगा। ओऑन्हे अपनी जायदादकी रक्षाका 
हक होगा। ओन्हे यह भी हक होगा कि अपने स्वार्थके लि नहीं बल्कि देशके 
भलेके लिमे और जिसलिओ दूसरोका शोषण किये बिना वे धनको वढानेमें 
अपनी बुद्धिका अुपयोग करे। आअुनकी सेवा और असके द्वारा होनेवाले 
समाजके कल्याणको ध्यानमे रखकर राज्य ओन्हे निश्चित कमीशन भी देगा। 
अुनके बच्चे योग्य हुओ तो ही वे अुस जायदादके सरक्षक वन सकेगे। 

खयाल कीजिये कि कल हिन्दुस्तान आजाद हो जाता है, तो अुस हालतमें 
सारे पूजीयतियोको अपने धनके कानूनी ट्रस्टी होनेका मौका दिया जायगा। 
मगर असा कोओ कानून अन पर अपरसे रकादा नहीं जायगा। वह नीचेसे 
आयेगा। जब छोग ट्रस्टीजिपके मानी समझ छेगे और जिसके लिओ देगमे 
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वातावरण पैदा हो जायगा, तो लोग खुद ग्राम-पचायतोंसे शुरू करके थैसा 
कानून: वनायेंगे और अुस पर अमल करेगे। जिस तरहकी वात जब नीचेसे 
पैदा होगी, तो सब असे खुणी-खुशी मजर कर छेगे। अपरसे छादने पर वह 
जड चीजके समान वोझिल माल्‍र्म होगी। 


हरिजनसेवक, ३१-३-४६, पूृ० ६३ 


८२ 
संरक्षकताका व्यावहारिक फार्मूला 
[ श्री प्यारेलालके ' गाधीजीका सरक्षकताका सिद्धान्त ” नामक लेखसे |] 


जेंलसे छूटने पर हम छोगोने मिस प्रज्नको आगाखा महलकी नजरबन्द 
छावनीमें जहा छोडा था वहासे फिर हाथमे लिया। किशोरलालभाओ और 
नरहरिभाज भी सरक्षकताका भेक सीधा-सादा और व्यावहारिक फार्मूला 
तैयार करनेमें शरीक हो गये। वह वापूके सामने रखा गया। अन्होने आसमें 
थोडेसे फेरबदल किये । अन्तिम मसौदा जिस प्रकार है 


९-० सरक्षकता (ट्रस्टीशिप) अैसा साधन प्रदान करती हे, 
जिससे समाजकी मौजूदा पूजीवादी व्यवस्था समतावादी व्यवस्थामे 
बदल जाती है। जिसमें पूजीवादकी तो गृजाभिश नहीं है, मगर यह 
वर्तमान पूजीपति-वर्गको अपना सुधार करनेका मौका देती है। जिसका 
आधार यह श्रद्धा है कि मानव-स्वभाव असा नहीं है, जिसका कभी 
आअुद्धार न,हो सके। 

२ वह सपत्तिके व्यक्तिगत स्वामित्वका कोओ हक मजूर नहीं 
करती, हा, असमे समाज स्वय अपनी भलाओआके लिओ किसी ह॒ृद 
तक जिसकी/ अिजाजत दे सकता है। 

“३. जिसमे धन्के स्वामित्व और आअपयोगके कानूनी तियमतकी 
मनाही नही है। 

४- जिस प्रकार राज्य द्वारा नियत्रित सरक्षकतामे कोओ व्यवित 
अपनी स्वार्थ-सिद्धिके लिझे या समाजके हितके विरुद्ध सपत्ति पर 
अधिकार रखने या अुसका अुपयोग करनेके लिओे स्वतन्त्र नहीं होगा। 

५ जैसे आअुचित न्यूनतम जीवन-वेतन स्थिर करनेक्री बात कही 
गओणी है, ठीक अुसी तरह यह भी तय कर विया जाना चाहिये कि 
समाजमे किसी भी व्यक्तिकी ज्यादासे ज्यादा कितनी आमदनी हो। 


१६८ आर्थिक और औद्योगिक जीवन 


न्यूनतम और अधिकतम आमदनियोंके बीचका फर्क आचित, न्यायपूर्ण 
और समय समय पर जिस प्रकार वदरूता रहनेवाला होना चाहिये कि 
आअुसका झुकाव अृस फर्कको मिटानेकी तरफ हो। 

६ गाघीवादी अर्थ-व्यवस्थामे ओत्पादनका स्वरूप समाजकी 
जरूरतसे निश्चित होगा, न कि व्यक्तिकी सनक या लछालचसे। 


हरिजन, २५-१०-५२, पृ० ३०१ 


८३ 
अहिसक समाजमसे संरक्षकका स्थान 


प्र० --- आपके लेखोसे यह खयाल होता है कि आपका “सरक्षक' 
ओअेक वहुत सद्भावनाशीकू परोपकारी और दानदातासे अधिक कुछ 
नही है --वैसा ही जैसे कि प्रथम पारसी बेरोनेट ताता, वाडिया, बिडला 
और श्री वजाज आदि हूँ। क्या यह ठीक है? क्या आप कृपा करके समझा- 
येगे कि किसी धनवानकी सपत्तिसे छाभ आठानेका सबसे पहला हक आप 
किसका समझते हैं”? आय और पूजीके हिस्से या रकमकी वह मर्यादा आप 
बता सकते है जहा तक वह अपने पर, अपने रिब्तेदारों पर और सावं- 
जनिक कामो पर खर्च कर सकता है ? जो अिस सीमाका अल्लघन करे असे 
असा करनेसे रोका जा सकता है” यदि वह सरक्षकके नाते अपनी जिम्मे- 
दारी पूरी करनेके लिओ अयोग्य हो या अन्यथा असफल सिद्ध हो, तो क्या वह 
अुस सपत्तिके लाभके अधिकारी व्यक्ति द्वारा या राज्य द्वारा हटाया जा सकता 
है और हिसाव देनेको मजबूर किया जा सकता है? क्‍या राजाओं और 
जमीदारो पर भी यही सिद्धान्त लागू होते हैं या अुनकी सरक्षकता भिन्न 
प्रकारकी है? 

अ०--- यदि सरक्षकताका विचार जोर पकड जायगा, तो परोपकारको 
जिस रूपमें हम जानते है वैसा वह नही रहेगा। जिन जिनके नाम आपने गिनाये 
है अुनमे से जमनालालजी ही जिसके निकट पहुचे थे, परतु सिर्फ निकट ही। 
सरक्षकका जनताके सिवा कोओ अत्तराधिकारी नहीं होता। अहिसा पर 
आधारित राज्यमे सरक्षकोका कमीशन नियत्रित होगा। राजाओं और जमी- 
दारोका दर्जा दूसरे धनवानोका-सा ही होगा। 


हरिजन, १ २-४-४२ ह। पृ ० १ 4 ६ 


८४ 
अपने धनका संरक्षक 


[श्री महादेवभाजी देसाआओके “ओक रसिक सवाद-२ ओअक बहनके 
प्रब्न ” नामक लेखसे । ] 


प्र ० --- अहिंसाके सिद्धान्तकों माननेवाला क्या धन-दौलत रख सकता 
है? अगर हा, तो अहिंसा द्वारा वह असकी रक्षा कैसे करेगा ? 

आअु०--- अहिंसावादी अपनी दौलतका मालिक नही हो सकता । भले असके 
पास लाखो रुपये हो, मगर वह अपनेको अुस घनका सरक्षक ही समझेगा। 
अगर चोर या डाकुओमे जाकर अुसे रहना है, तो कमसे कम सामान शुसे 
अपने पास रखना होगा। शायद ओक लगोटसे ही अुसे सतोप मानना पडे। 
अगर वह अँसा करेगा तो वह चोर-डाकूका हृदय जरूर पलट सकेगा। 

मगर आितने पर हम कोओ व्यापक सिद्धान्त नही वना सकते। अहिंसक 
राज्यमे तो बहुत कम चोर-डाक्‌ होगे असा मान लेना चाहिये । व्यक्तिके लिखे 
यही सहज नियम समझा जाये कि असे पूरा अपरियग्रही वनकर रहना हं। 
फर्ज कीजिये कि मैने ' जरायम पेशा ” कहलाती कौमके बीचमें जाकर रहनेका 
निश्चय किया है, तो मुझे चाहिये कि में अपने पास कुछ भी न रखू। खानेका 
भी अुनसे माग लू और अगर वे कुछ न दें तो भूखा रहू। जब वे देखेंगे 
कि में अुन लोगोके वीचमें शुद्ध सेवाभावसे ही रहता हू, तो वे मेरे मित्र बन 
जायेगे। जिस मनोवृत्तिमें ही सच्ची अहिसा है। 


हरिजनसेवक, १४-९-४०, पृ० २६१ 
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८५ 
अस्तेय और अपरिग्रह 


जिन ब्रतो पर ज्यादा लिखनेकी जरूरत नहीं। पाच बडे ब्रतोमे से ये 
है। जो आत्म-दर्शन करना चाहते है, अुतके लिग्रे ये ब्रत जरूरी है। मिसलिओे 
बिन्‍्हे आश्रमके ब्रतोमें स्थान दिया गया है। 


अस्तेय 


जिस ब्रतके पालनके लिये सिर्फ जितना ही काफी नही है कि दूसरेकी 
चीज अुसकी जिजाजतके विना न ली जाय। जो चीज हमें जिस कामके 
लिग्रे मिल्ली हो अुससे ज्यादा समय तक आसे काममे लेना यह भी चोरी ही 
है। जिस ब्रतकी वुनियादम यह सूक्ष्म सत्य है कि परमात्मा प्राणियोके लिओें 
हमेशाकी जरूरतकी चीजें ही हमेशा पैदा करता है और अन्हे देता है। 
अससे ज्यादा वह पैदा ही नहीं करता। जिसका अर्थ यह हुआ कि अपनी 
कमसे कम जरूरतसे ज्यादा मनुष्य जितना लेता है वह चोरीका लेता है। 


अपरिपग्रह या गरीबी 


अपरिग्रह अस्तेयके भीतर ही समाया हुआ है। अनावश्यक चीजें 
जैसे ली नहीं जानी चाहिये, वैसे ही अुनका संग्रह भी नहीं होना चाहिये। 
यानी जिस खुराक या साज-सामानकी हमे जरूरत न हो, भुसका सग्रह करना 
जिस ब्रतका भग करना है। जिसका कुर्सीके बिना काम चल सकता है असे 
कुर्सी रखनी ही न चाहिये। अपरिग्रही मनुष्य अपना जीवन हमेशा सादेसे 
सादा बनाता जाय। 

अपरिग्रह और अस्तेय मनकी स्थितिया ही है। शरीरके लिओ अुनका 
पूरा अमल असभव है! शरीर खुद ही ओेक परिग्रह है। और जब तक वह 
है तव तक दूसरे परिग्रहोकी आशा रखता ही है। कुछ परिग्नरह अनिवार्य 
है। 'कुछ” की तादाद भी हर मानसिक स्थितिके अनुसार होगी। जैसे जैसे 
वह जिन ब्रतोकी तरफ मुडती जायगी, वैसे वैसे मनुष्य शरीरका मोह छोडता 
जायगा और अपनी जरूरते घटाता जायगा। सबके लिओ अंक ही माप 
निरिचित नही किया जा सकता। चीटीका परियग्रह दूसरा ही होगा। कणसे 
ज्यादा जमा करनेवाली चीटी परिग्रही है। हजारों कण समा जाय कितनी 
घास जिस हाथीके सामने पडी हो, अुसे परिग्नही नहीं माना जा सकता। 

असी परेशानियोसे सन्‍्यासकी प्रचलित कल्पना पैदा हुओ मालूम होती 
हे। जैसे सन्यासका पालन करना आश्रमका ध्येय नहीं। किसीके लिये असा 
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सन्‍्यास जरूरी भले ही हो। भले किसीमें दिगम्वर वनकर, समाधि छगाकर, 
गुफामें बैठकर विचारमात्रसे जगतका कल्याण करनेकी थक्ति हो। पर सभी 
गुफामें बैठ जाय तो नतीजा खराब ही होगा। सावारण स्तरी-पुस्पोके दिये 
मानसिक सन्‍्यास ही सभव है। दुनियामें रहते हुओ भी सेवाभावसे और 
सेवाके लिओझे ही जो जीता है वह मन्यासी है। 

जैसा सन्‍्यास सिद्ध करनेकी आश्रमकों आजा है। वह असी दिदश्ामें 
जा रहा है। जिस मावसिक सन्यासमें जरूरी चीजोका सग्रह रहता है, 
फिर भी परिस्रहमात्रके (जरीर तकके) त्यागकी तैयारी होनी चाहिये। 
यानी ओक भी बवस्तुके जानेंसे चोट न रूगनी चाहिये। और जब तक बघरीए 
है तब तक सेवाका जो काम आये वह किया जाय। खाने-पहननेको मिे 
तो ठीक, न मिले तो भी ठीक। असी परीक्षाका समय आये तब कोओी 
आश्रमवासी हारे नहीं। 


सत्याग्रह आश्रमका जितिहास, पू० ३८-४०, १९५९ 


८६९ 
अस्तेय-न्नत 


[वा० १६-२- १६ को मद्रासमें वाय० ओअम० सी० भे० के सभागृहमें 

दिये गये भापषणसे। ] 
में कहना चाहता हू कि ओक दृप्टिसे हम सव चोर हैं। जिस चीजका 
मेरे लिओे तुरत अुपयोग न हो असी चीज अगर मै लेता हू और अुसे अपने 
पास रख छोडता हू, तो में अुस चीजकी चोरी करता हू। में यह कहना 
चाहता हू कि बिना किसी अपवादके सृष्टिका यह नियम है कि वह हमारी 
जरूरतकी चीजे रोज पैदा करती है। और अगर हर आदमी अपनी जरूरत 
जितना ही ले, अुससे अधिक न ले, तो भ्षिस दुनियामें गरीबी न रहे और 
न कोओ मनुष्य भुखमरीका ही भशिकार हो | हमारे बीच यह असमानता मौजूद 
है अिसका अर्थ ही है कि हम सव चोरी करते हैँं। में ममाजवादी नहा 
ह। और जिनके पास सपत्ति है अनसे में असे छीनना भी नहीं चाहता। 
लेकिन में अितना जरूर कहना चाहता हू कि हममें से जो व्यक्ति जपकारम 
से प्रकाशमे जाना चाहते हैं अन्हे जरूर यह अस्तेय-त्रत पालना चाहिये। 
किसीसे असकी सपत्तिका अपहरण नहीं करना चाहता। अगर में जसा 
करता हू तो अहिसा-धर्मसे विमुख होता हु। भले मेरी अपेक्षा किसी दूसरेके 
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पास अधिक सम्पत्ति हों। लेकिन मुझे कहना चाहिये कि कमसे कम अपना 
जीवन व्यवस्थित करनेके लिओ तो मुझे जिस चीजकी जरूरत नही है वह मै 
अपने पास नहीं रख सकता। हिन्दुस्तानमे जैसे तीस लाख मनुष्य है जिन्हें 
अक जून खाकर ही सतोप मानना पडता है। और वह भी केवल सूखी 
रोटी और चुटकीभर नमकसे ही। जब तक जिन तीस छाख मनुष्योको पूरे 
वस्त्र और भोजन नही मिल जाता, तव तक आपको और मुझे हमारे पास 
जो कुछ है असे रखनेका अधिकार नही। मुझे और आपको, जिन्हे अधिक 
ज्ञान है, अपनी जरूरते नियमित करनी चाहिये और स्वेच्छापूर्वक भूखे भी 
रहना चाहिये, ताकि जिन लोगोकी सेवा-शुश्रूषा, भोजन और वस्त्रकी व्यवस्था 
हो सके। जिसमें से अपने-आप ही अपरिपग्रह-न्नतका आदूभव होता है। 
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[ता० २३-९-१३१ को लन्दनके गिल्ड-हाअुसमें दिये गये भाषणसे। | 


जब मैने अपने-आपको राजनीतिक जीवनकी भवरोमे खिंचा हुआ पाया, 
तब मैने अपने-आपसे पूछा कि मुझे अनैतिकतासे, असत्यसे और जिसे राजनीतिक 
लाभ कहा जाता है अुससे अछूता रहनेके लिभे क्या करना जरूरी है। 

में आपको अपने आस प्रयत्नकी तफसीलमे नही ले जाना चाहता, यद्यपि 
असके सम्बन्धमे मैने जो कुछ किया वह दिलचस्प है और मेरे लिओ पवित्र 
भी है -- मैं आपसे सिर्फ यह कह सकता हू कि आरम्भमे मुझे काफी कठिन 
सघर्पसे गुजरना पडा और अपनी पत्नीके साथ तथा, जैसा कि मैं खूब 
स्पष्टतापूर्वक याद कर सकता हू, अपने बच्चोके साथ भी बहुत झगडना पडा। 
लेकिन जो हुआ अुसे जाने दीजिये, मतलबकी वात यह है कि में जिस 
दृढ़ निश्चय पर पहुचा कि यदि मुझे आन लोगोकी सेवा करना हे, जिनके 
वीच मेरा जीवन आ पडा है और जिनकी कठिनाजियोको मैं दिन-प्रतिदिन 
देखता हू, तो मुझे समूची सपत्ति तथा सारे परियग्रहका त्याग कर देना 
चाहिये । 

में आपसे यह नही कह सकता कि ज्यों ही में जिस निग्चय पर पहुचा, 
त्यों ही मैने अकदम प्रत्येक चीजका परित्याग कर दिया। मुझे आपके सामने 
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स्वीकार करना चाहिये कि पहले-पहल प्रगति धीमी रही। और अब जब 
में सघर्षके अुन दिनोको याद करता हू, तो मैं देखता हू कि आरम्भमें यह 
दु खद भी था। लेकिन ज्यो ज्यो दिन वीतते गये, मैनें महसूस किया कि कजी 
अन्य चीजोका भी, जिन्हें में तव तक अपनी मानता था, त्याग करना चाहिये 
और भेक समय आया जब अन वस्तुओका त्याग मेरे लिख्रे निग्चित रूपसे 
हर्पका विपय हो गया। और, तव अेकके वाद ओक ये सारी वस्तुजे बहुत 
तेजीसे मुझसे छूटती गओ। और आपको अपने ये अनुभव सुनाते हओ, में 
कह सकता हू कि मेरे कन्बोसे ओक भारी वोझ अआतर गया। मुझे 
महसूस हुआ कि अब में राहतके साथ चल सकता हू तथा अपने वन्धुजोकी 
सेवाके अपने कार्यको भी अधिक निरश्चितता और अधिक प्रसन्नताके साथ 
कर सकता हू। फिर तो किसी भी चीजका परिय्रह मेरे लिओे कप्टदायक 
ओऔर भाररूप बन गया। 

अुस हर्षफे कारणकी खोज करते हुओ मैने पाया कि यदि मैं किसी 
भी चीजकों अपनी मानकर अपने पास रखता हू, तो मुझे अुसकी सारी 
दुनियासे रक्षा भी करना पडती है। मैने यह भी देखा कि कओ लोग हैँ 
जिनके पास यह चीज नही है, यद्यपि वे असे चाहते तो है, और यदि वे 
भूखे, अकाल-पीडित लोग मुझे ओकान्त स्थानमे पायें, तो वे केवल मेरे पासकी 
अुस चीजका बटवारा करके ही सन्तुष्ट नही होगे, वल्कि अुसे मुझसे छीन भी 
लेगे और असी हालतमे मुझे पुलिसकी सहायता भी प्राप्त करनी होगी। मैने 
अपने-आपसे कहा यदि वे जिसे चाहते है और लेते हैं तो असा वे किसी 
ओर्षापूर्ण हेतुसे नही करते है, लेकिन वे असा जिसलिओे करते हैँ कि अुनकी 
आवश्यकता मेरी आवश्यकतासे कही अधिक है। 

और तब मेने अपने-आपसे कहा परियग्रह अपराब है। में तव ही 
अमुक चीजोका सग्रह कर सकता हु, जव मुझे ज्ञात हो कि दूसरे भी जो 
अन चीजोका सग्रह करना चाहते है जैसा कर सकते है। लेकिन हम जानते 
है --- हममे से हरओक यह अनुभवसे कह सकता हे कि असा होना असभव 
है। अतअव ओेक ही चीज अंसी है जो सबके द्वारा सग्रह की जा सकती 
है, और वह हे अ-परिग्रह। दूसरे बब्दोमे स्वेच्छापूर्ण त्याग । 

तव आप मुझे कह सकते है लेकिन जब आप स्वेच्छा-स्वीकृत 
गरीवी तथा अपरिग्रहके वारेमे बोल रहे हैं भुसी समय हम देखते 
हैं कि आप अपने घरीर पर बहुतसी चीजें घारण किये हुओ हैँ | जौर, यदि 
आप जिस चीजके वारेमें में अभी कह रहा हू, अुसके अर्थकों अूपरी तौर 
पर ही समझे हैं तो आपका यह कटाक्ष ठीक भी होगा। किन्तु जाप सुसके 
अपरी अर्थको नही आन्तरिक अर्थकों समझिये | जब तक आपके पास यरीर हूं 
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तव तक आपको शरीरको कुछ-न-कुछ पहनाना भी पडेगा लेकिन) तव आप 
अपने गरीरके लिओ वह सव नहीं छेगे जो आपको मिल सकता है, लेकिन 
यथासंभव कम लछेगे, जितनेसे आपका काम चल जाय अआतना ही लेगे। 
आप अपने सकानकी आवश्यकताकी पूर्तिके लिज्रे अनेक हवेलिया नहीं चाहेगे, 
बल्कि मामूली झोपडीसे ही सतोप कर छेगे। आपके भोजन आदिके सम्बन्धमें 
भी यही नियम लागू होगा। 


अब आप देख सकते हैँ कि आप और हम जिस चीजको सम्यता समझते 
हैं गौर जिस आननन्‍्दपूर्ण तथा अभीष्ट अवस्थाका मैं आपके सामने चित्रण 
कर रहा हू, अुन दोनोके वीच संघर्ष है---जैसा सघर्ष जो रोज-रोज चलू 
रहा है। दूसरी ओर सम्यताका जाधार आवश्यकताओकी वृद्धि समझा 
जाता है। यदि आपके पास अक कमरा है, तो आप दो तीन कमरोकी भिच्छा 
करते है और जितने अधिक कमरे होते है अतने ही खुश होते हैं और 
अिसी तरह आप आपके मकानमें जितना आ सकता हो अतना ही 
ज्यादा साज-सामान रखनेकी जिच्छा रखते हैं। शिस तरह आप अपनी 
आवश्यकताये बढाते रहते हैँ और आपकी जिस जिच्छाका कोओ अन्त नहीं 
होता। और जितना अविक आप सग्रह करते है, माना जाता है कि आप 
अतनी ही अत्तम सस्कृतिका प्रतिनिधित्व करते हूँ। गायद में जिसे आुतनी 
अच्छी तरहसे आपके सामने नहीं रख पा रहा हु जितना कि अुसे जिस 
सम्यताके हिमायती रखेंगे। परन्तु जैसा में जिसे समझता हू, आुसी ढगसे 
आपके सामने पेश कर रहा हू। 


दूसरी तरफ आप पाते है कि जितना कम आप रखते है, जितना कम 
चाहते है अुतने ही आप अधिक अच्छे बनते है। अच्छे किसके लिओ ” जिस 
जीवनके सुखभोगके लिओझे नही, लेकिन अपने सहजीवियोकी आस व्यक्तिगत 
सेवाके सुखका स्वाद लेनेके लिझे, जिसके लिओ कि आप अपनी देह, बुद्धि और 
आत्माका अपंण करते है। यह शरीर भी आपका नही है। वह आपको 
अस्थायी परियग्रहके तौर पर दिया गया है। और जिसने दिया है वह असे 
आपसे ले भी सकता है। 


जिसलिओ अपनेमे वह अडिग विश्वास रखकर मुझे हमेशा जैसी जिच्छा 
करना चाहिये कि ओऔर्वरकी जिच्छाके अनुसार जिस शरीरका भी समर्पण 
हो और जब तक वह मेरे पास है, अिसका अपयोग विलासमें न हो, न 
बैश-आराममें हो, लेकिन सेवाके लिझे ही हो और हमेशा --- अपनी जागृतिके 
हर क्षणमें --- सेवाके लिओे ही हो। और यदि यह नियम देहके लिओ सही है, 
तो फिर वस्त्रादि वस्तुओके सम्बन्धरमें तो कितना ज्यादा सही है? 
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और जिन्होने जिस स्वेच्छा-स्वीकृत गरीबीके ब्रतका सचमुच यवासभव 
सम्पुर्णताकी सीमा तक पालन किया है (सम्पूर्णता तक पहुचना अनभव हैं 
लेकिन मनुप्य जिस सीमा तक जा सकता है अुस सीमा तक), जो किस 
आदर्ग दशा तक पहुचे है, वे गवाही देते हैँ कि जब आप अपने सग्रहकी 
हरेक चीजका त्याग कर देते है, तव दुनियाकी सारी घन-सम्पत्ति आपकी 
हो जाती हे। दूसरे शब्दोमें, आपको वे सब वस्तुओं अनायास मिल जाती 
हैं जो आपके लिये सचमुच जरूरी हैं। यदि आपको भोजनकी आवश्यकता है, 
तो आपको भोजन मिल जाता है। 

आपमें से कभी स्त्री-पुरुप प्रार्थना करनेवाले हैं और मैने बहुतसे ओऔसा- 
भियोसे सुता है कि आुनकी अन्न-बस्त्रकी आवश्यकताओकी पूर्ति प्रार्थनाके 
फलस्वरूप होती है। मेरा अूनकी जिस वातमे विश्वास है। लेकिन में 
चाहता हू कि आप मेरे साथ अक कदम और आगे आयें और मेरे साथ 
विश्वास करे कि जो पृथ्वीकी हरभेक चीजको स्वेच्छापूर्वक त्याग देते है -- 
यहा तक कि अपने शरीरको भी अर्थात्‌ जो हरभेक चीजको छोडनेके लिओ 
तैयार है (और अन्हे अपनी भ्िस तैयारीकी जाच वारीकीसे और सख्वीसे 
करनी चाहिये व अपने विरुद्ध हमेशा प्रतिकूल निर्णय देना चाहिये) --जों 
जिस ब्रतका पूरानयूरा पालन करेगे, वे सचमुच कभी भी किसी अमावका 
अनुभव नही करेगे। . . - 

अभावका शाब्दिक अर्थ नहीं लिया जाना चाहिये। पृथ्वीतलू पर मैने 
भीब्वर जैसा कठोर मालिक नही देखा। वह आपको पूरी पूरी परीक्षा लेता है। 
और जब आपको असा लछगता है कि आपकी श्रद्धा या आपका शरीर आपका 
साथ नहीं दे रहा है और आपकी नैया डूब रही हे, तब वह आपकी 
मददको किसी न किसी तरह पहुच जाता है और आपको विश्वास करा 
देता हे कि आपको श्रद्धा नही छोडनी चाहिये, और यह कि वह आपका 
सकेत पाते ही आनेको तैयार है, परन्तु आपकी दार्त पर नहीं, अपनी ही 
शर्त पर। मैने यही पाया है। मुझे ओेक भी मौका जैसा याद नहीं आता 
जब अैन वक्‍त पर असने मेरा साथ छोड दिया हो। - 
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मेरे अक मित्र अच्छे पढे-लिखे हैं और पैसे-टकेसे भी काफी सुखी है। 
ससारी भोगोका भी अआन्होनें खासा अनुभव किया है। जिधर कुछ वर्षोसे 
अन्होने सभी प्रकारकी सवारियोका त्याग कर दिया है। वर्षामे, जाडेमे, धूपमे, 
तन्दुस्स्तीमे, वीमारीमे आग्रहपूर्वक आऑन्होने सवारीके त्यागका प्रण निबाहा हे। 
मुझे अुनके जिस प्रण-पालनमे कओ जगह अति जान पडी है। पर अुनके 
आचरणका निर्णय करनेवाला मैं कौन होता हू ? मुझे वे बराबर चिट्ठी-पत्री 
लिखते रहते हैं। आुनका ओक पत्र मुझे हरिजन-यात्रामें मिला था। असे 
मैने 'हरिजनवन्धु के पाठकोके लिझे रख छोडा था। आस पत्रमें से अुन 
सज्जनके कुछ अनुभव मैं नीचे देता हु 

“यो तो मैने अनेक ब्रत ग्रहण किये, पर यह पैदल चलनेका 
ब्रत तो मुझे बडा ही आनन्ददायक छंगा। जिसमे मुझे अनेक अनुभव 
प्राप्त हुओं और होते जा रहे हैं। औश्वर पर मेरी श्रद्धा बहुत वढ 
गओऔ है। अहमदाबादसे दो वरस पहले जव में भ्रमणके लिओ निकला 
था, तवसे आज मेरी वह श्रद्धा शायद तिगुनी बढ गओी है। 

“४ जिस पैदल यात्रामे मैने गरीबी भी देखी और अमीरी भी। 
अमीरीमे अधिकतर मैने मगरूरी ही पायी और अनेक जगह धन- 
वानोका अमर्यादित या अ॒च्छुलल जीवन दिखाओ दिया। अधिकारियोमे 
प्राय हुकूमतका मद देखा। और गरीबीमे स्वभावत ओऔरवर-परायणता, 
सेवाभाव और सकट झेलनेकी शक्ति देखनेमे आओ । “गरीबी प्रभुको 
प्यारी है, अमीरी क्‍या विचारी है?” जिसका मुझ डग डग पर 
अनुभव मिला। औहवर मुझे हमेशा गरीबी या फकीरीकी ही हालतमे 
रखे, गरीबीमे ही मैं सदा गृजरान करता रहू। किसी भी चीजको 
जेबमे रखनेका मुझे मोह न हो। कलके लिओं रोटीका ओक टुकडा 
रख छोडू असी परियग्रह-वृत्तिसे भी ओर्वर मुझे दूर रखे। में तो अपने 
रामकी दी हुओ फकीरीमें ही हरदम मगन रहू। 

/ और क्या देखा, ससारी लोगोमें पापी मनुष्योके प्रति तिरस्कार। 
अरे, हममे से कौन जिस दोपसे मुक्त हो सकता है? पापके प्रति 


घृणाभाव रखो, पापीके प्रति नहीं, यह महासूत्र भी मेरी समझमे 
आ गया। ” 


जिन सज्जनने गुजरातसे लेकर ठेठ आत्तर तक -- देहरादुनसे भी आगे --- 
पैदल यात्रा की हे। सैकडो गावोसे ये गुजरे और गाववालोके सपर्कमे आये 
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हैं। असलिके भुनका यात्रानुभव आदरणीय है। सभी देशो और सभी युगोके 
पुरुपोको पग्र-पर्यटल तथा अपरिग्रहके चमत्कारका जैसा ही अनुभव हुआ हे । 
थोरोकी पदयात्राकी स्तुति-पुस्तक वाल्डेन ' को कौन नही जानता ? ससारके 
जिन महान सुधारकोने समय समय पर धर्ममें सझोधन किये हैँ, अुन्होने भावद 
ही सवारीका अपयोग किया हो। अन्होंने तो हजारों कोस पैदल चलकर 
ही अपने वर्मचक्रका प्रवर्तत किया था। आज हवाओ जहाजमे बैठकर भेक 
जगहसे दूसरी जगह अडनेवाले मनुष्योसे जो नहीं हो सकता, अुस कामको 
हमारे पूर्वजोने निर्चय ही किया था। 'अआुतावरा सो वबावला, धीर सो 
गभीर -- ठीक भैसी ही भेक कहावत" अग्नरेजीमें भी है। ये लोकोक्तिया 
जिस तरह पूर्वकालमें सच्ची थी अुसी तरह आज भी है। 
हरिजनसेवक, ५०१०-३४, पूृ० ३२२४-२५ 


८९ कं 
धनिकोंका प्रश्न 


[श्री महादेव देसाओके साप्ताहिक पतन्न  से।] 


पीअर सेरेसोह'* और जो विल्किस्सनन को २३ जूनको यूरोप 
जाना था, जिसलिओे वर्धासे बम्बजी तक वे हमारे साथ ही आये। वर्बामें 
सेरेसोलने भेक असी पुस्तक पढी थी, जिसमे कम्युनिस्ट लेखकनें भहिसा- 
सिद्धान्तकी आलोचना की थी। सेरेसोलने कहा, “ मुझे अिस आलोचनाकी 
परवाह नहीं। छेखककी कुछ दलीलोके साथ तो में भी सहमत हू। पर यह 
बात किसी तरह मेरी समझमें नहीं आ रही है कि ये साम्यवादी लोग 
बिलकुल ही असत्य और सत्यके विक्ृत रूपकों पेश करके अपनी स्थितिके 
समर्थनका प्रयत्न आखिर किसलिओे कर रहे हैं। मुझे यह कहते हुओ दुख 
होता है कि जिस पुस्तकमें निरा असत्य ही असत्य भरा हुआ है। गाधीके 
सिद्धान्तके फलस्वरूप पूजीवादके साथ थेक बुरी तरहका समझौता करना 
पडता हे --- यह कहकर सतोप माननेके वजाय यह आदमी कहता क्‍या है 
कि गाधी गरीब छोगोके साथ प्रेमभाव दिखानेका ढोग रचता है और 
.. # पं6६ खाबते यजी, छैपा प्राएटाणरफेस्ते टबीग्रााव७४8 छापाहुड 
जाइपेणा 

१ आन्तर-राष्ट्रीय सेवासेनाके सस्थापक अध्यक्ष । 

२ दीचबन्धु जेण्डजके कहनेसे ये भाजी विहार भूकप-पीडित लोगोकी 
सहायताके लिखे सेरेसोलके साथ आये थे। 


१७८ आर्थिक और औद्योगिक जीवन 


धनिकोके प्रति अुसका जो सच्चा प्रेम है अुसे वह जिस ढोगके ढक्‍्कनसे ढाके 
रहता है और जिस तरह पूजीवादको टिकाये हुओ है। पूजीवाद और पूजी- 
पत्तियोके साथ हमारा क्‍या सम्बन्ध है, जिस विषयकी शकाये तो मेरे मनमे 
भी भरी हुओ है। मगर यह असत्य तो मेरी समझमे आ ही नहीं सकता।” 
रेलमें सेरेसोलनें अपनी जिस विपयकी कुछ शकाओको गाधीजीके आगे खूब 
सोच-विचार कर रखा। | 

“घनिकोके लिओ अनके रहन-सहनका कोओ नियम क्या हम निश्चित 
कर सकते हैँ ? अर्थात्‌ क्‍या यह निश्चित किया जा सकता है कि धनिकोका 
अधिकार कितने धन पर हो और कितने पर नहीं? ” 

गाधीजीने मुस्कराते हुओ कहा, “हा, यह निश्चित किया जा सकता 
है। धनी मनुष्य अपने ख्चेके लिजे अपनी सम्पत्तिका पाच प्रतिशत या दस 
प्रतिशत अथवा पन्द्रह प्रतिशत भाग ले सकता है। 

“पर ८५ प्रतिशत तो नहीं? ” 

“में तो २५ प्रतिशत तक जानेका विचार कर रहा था। पर ८५ 
प्रतिगत लेनेका विचार तो ओक लुटेरेको भी नहीं करना चाहिये!” 

पीअर सेरेसोलकी असलछ कठिनाओ यह थी कि धनिकके गले यह 
बात अआतारनेके लिओ हमें कब तक राह देखनी चाहिये। 

गाधीजीने कहा, “ यही , साम्यवादियोके साथ मेरा मतभेद हे। मेरी 
अतिम कसौटी अहिसा है। हमे यह हमेशा याद रखना चाहिये कि ओक 
दिन हम लोग भी धनिको जैसी ही स्थितिमे थे। हमे अपनी सपत्तिका त्याग 
करना आसान «नही मालूम हुआ था। हमने जिस तरह स्वय अपने प्रति 
धीरज रखा, असी तरह हमे दूसरोके प्रति भी रखना चाहिये। जिसके अति- 
रिक्त, मुझे यह मान लेनेका कोओ हक नही कि में सच्चा हु और वह धनी 
झूठा है। जब तक में अुसके गले अपनी वात नहीं अुतार सकता, तब 
तक मुझे राह देखनी ही चाहिये। जिस वीचमे अगर वह कहे कि “मैं 
२५ प्रतिगत अपने लिझे रखकर वाकीका ७५ प्रतिशत परोपकारके कामोमे 
लगानेको तैयार हु ', तो में अुसकी बात मान छूगा। क्योकि में जानता हू 
कि सगीनके भयसे दिये हुओ १०० प्रतिशत धनसे स्वेच्छापू्वंक दिया हुआ 
७५ प्रतिशतका यह दान कही अच्छा है। अहिसाका अचल तो हम दोनोको 
ही पकडे रखना चाहिये। 

“जिस पर आयद आप यह कहे कि जो मनुष्य आज बलात्कारसे 
अपना वन सुपुर्दे कर देता है, वह कर अपनी जिच्छासे जिस स्थितिकों 
कवूल कर छेगा। यह सभावना मुझे वहुत दूरकी मालूम होती है और 
जिस पर में अधिक निर्भर नहीं करता। जितनी वात पक्की है कि यर्दि 
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में आज हिंसाका आअुपयोग करता हु, तो कल निश्चय ही मुझे अधिक भारी 
हिंसाका सामना करना पडेगा। अहिंसाको अगर हम जीवनका नियम बना 
लेते है, तो भिसमें संदेह नही कि जीवनमें हमें अनेक समझौते करने पडेगे। 
किन्तु अनन्त अखण्ड कलहकी अपेक्षा यह स्थिति अधिक अच्छी है।” 

“ धनी भनुष्यकी न्याय्य स्थितिका वर्णन ओक शब्दमें आप किस प्रकार 
करेगे ? ” 

४ वह ट्रस्टी हे। में जैसे कितने ही मित्रोको जानता हू जो गरीबोके 
लिओे पैसा कमाते हूँ और खर्च करते हूँ और खुदको अपनी सपत्तिका 
स्वामी नही किन्तु ट्रस्टी मानते है।” 

४ भेरे भी कुछ अमीर और गरीब मित्र हैं। में खुद अपने पास 
कोओ सपत्ति नहीं रखता, पर मेरे धनी मित्र जो धन मुझे देते है आुसे 
मैं स्वीकार कर छेता हू। जिस वातको में किस तरह आुचित मान सकता 
हा 

“आप खुद अपने लिओ कुछ भी स्वीकार न करे। सैर-सपाटेकी 
गरजसे स्विटजरलैड जानेके लिभे आप कोओ चेक स्वीकार न करे, पर 
हरिजनोके लिओे कुर्मे, स्कूल अथवा औपधघालय बनवानेके लिभे आप लाख 
रुपये भी स्वीकार कर छे। स्वार्थवी भावना अंडा देनेसे यह प्रश्न सहज 
ही हल हो जाता है।” 

“पर मेरा निजी खर्च कैसे चलेगा? ” 

“ आपको जिस सिद्धान्तके अनुसार चलना होगा कि हरभेक मजदूरको 
अुसकी मजदूरी मिलनी चाहिये। आपको अपनी कमसे कम मजदूरी लेनेमे 
कोओ सकोच नही होना चाहियें। हम सब यही तो करते हैं। भणसालीकी 
मजदूरी केवल गेहुका आठा और नीमकी पत्तिया हैँ। हम सव भणसाली तो 
नहीं हो सकते। लेकिन वे जैसी जिन्दगी वसर कर रहे हैं भुसके नजदीक 
पहुचनेका प्रयत्त तो हम कर ही सकते है। में अपनी आजीविका प्राप्त 
करके सतोप मान छूगा, पर में किसी धनी आदमीसे यह सिफारिश नहीं 
कर सकता कि वह मेरे लडकेको अपने यहा किसी अच्छी जगह पर रख 
ले। मुझे तो जितनी ही चिन्ता रखनेकी जरूरत है कि जब तक में समाज- 
सेवा करता रहू, तव तक मेरा यह शरीर टिका रहे।” 

/ किन्तु जब तक में किसी धनवानसे अपने निर्वाहका खर्च लेता हु, 
तब तक निरतर अससे यह कहते रहना क्‍या मेरा क्ंव्य नही है कि 
तुम्हारी स्थिति किसीके लिओे ओर्पाकी चीज नही है, और तुम्हारी आजीविका 
पर जितना खर्च होता है अुसके सिवा वाकीकी सम्पत्ति परसे तुम्हे अपना 
स्वामित्व हटा लेना चाहिये? “ 
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“हा अवश्य असा कहना आपका कतंव्य है।” 

“पर ये घनी मनुष्य भी सब ओक समान थोडें ही होते हैँ? अनमें 
से कुछ तो घरावके व्यापारसे माछामारू वन जाते है।” 

४ हा, भेद आप अवश्य करे। आप खुद कलवारका पैसा न ले, पर 
आपने अगर किसी सेवाकार्यके लिझे धनकी अपील निकाली हो तो आप 
क्या करेगे ? क्या आप लोगोंसे यह कहते फिरेगे कि जिन्‍्होने न्यायके पथ पर 
चलकर पैसा कमाया हो वे ही मिस फण्डमे पैसा दे? जिस शर्तें पर ओेक 
पाजीकी भी आशा रखनेके बजाय में अपीकको ही वापस ले लेना पसन्द 
करूगा। यह निर्णय करनेवाला कौन है कि अमुक मनुष्य धर्मवान है और 
अमुक अधर्मी | और धर्म भी तो ओक सापेक्ष वस्तु है। हम अपने ही दिलसे 
पूछे तो पता चलेगा कि हम आजीवन घमर्म या न्‍्यायका अनुसरण करके नही 
चले । गीतामे कहा है कि सबका ओेक ही लेखा है, जिसलिओ दूसरोके गुण- 
दोप देखते फिरनेके वजाय दुनियामें अलिप्त बनकर रहो। अहभावका नाश 
ही सच्चा जीवन-रहस्य है। 

सेरेसोलने कहा, “ ठीक, जिसे में समझता हृ।” और थोडी देर वे शात्त 
रहे । फिर आह भरकर अन्होने कहा, “ पर कभी कभी स्थिति अत्यन्त क्लेश- 
कर मालूम होती है। विहारमे में कुछ जैसे आदमियोसे मिला हु, जो दो आनेसे 
भी कम और कभी कभी तो ओक आतनेसे भी कमकी मजदूरीके लिओ सवेरेसे 
शाम तक जी-तोड परिश्रम करते है । भुन लोगोने मुझे अकसर यह कहा है कि 
अमीर आदमी आज अन्यायका पैसा जोड जोडकर खूब मौज अभुडा रहे है, 
,क्या ही अच्छा हो कि अुनसे यह पैसा छीन लिया जाय। में यह सुनकर 
अवाक्‌ हो जाता था और गापकी याद दिलाकर अआनका मुह वन्द कर दिया 
करता था। ” 

सेरेसीलकी सभी शकाओका समाधान तो नहीं हुआ । तमाम दिव काम 
करनेके बाद गाधीजीको मारे थकानके नींद आ रही थी, नही तो सेरेसोलकी 
वबातोका सिलसिला जारी ही रहता। पर अन्होने अपनी मनोदशाकों जिस 
वेदनाके साथ आगे रखा और जिस प्रइनकी चर्चा करते हुओ अनतके चेहरे पर 
जो विषादकी रेखा दिखाओ देती थी, अुसे देखकर जैसा लगता था कि यह 
हो नहीं सकता कि अन्यायकी जैसी असी बातें सुनकर किसीके अतरको 
चोट न पहुचे | अन्हे जितना तो प्रकट ही हो गया कि यह प्रइव अतमे 
अहिसाका वन जाता है और तब यह सवाल हमारे सामने आ जाता है कि 
अहिंसाके पालनमें हम कहा तके आगे बढनेकों तैयार है। 


हरिजनसेवक, ७-६-३५, पूृ० १२६-२७ 


९० 
धनो संरक्षक हें 
अेक मित्र लिखते हूँ 
“ आपको यह जानकर खुशी होगी कि घनियोकी सरक्षकता 

(ट्रस्टीजिप) के वारेमे आपके जो विचार है, भुनकी कल्पना १,३०० 

वर्ष पूर्व भी की गज थी। पवित्र ग्रथ हदीसमें अिस आजशयका पद्म 

हे --- लोगोके पास जो कुछ धन-दौलत है वह मेरी सम्पत्ति है, क्योकि 

गरीव मेरे बच्चे हैं और धनी अनके पास जो धन-दौलत है असके 

सरक्षक। जिसलिओ जो घनी मेरे गरीब वच्चोकी ओरसे खर्च नही करेगे 

अन्हे में दोजख (नरक) में भेज दूगा, जहा अुनकी कोओ सार-सम्हालू 

नही होगी |  ” 

यह पत्र गुजरातीमे है और असमें किसी अखवारसे लिया हुआ, 
जिसका नाम नहीं दिया गया है, वह सारा पद्म गुजराती लिपिमें अुसके 
गृजराती अनुवादके साथ दिया हुआ है। देवनागरी लिपिमे अुसका अविकल 
रूप जिस प्रकार है 

४ अल मालु माली वलू फकराओ अयाली वलरू अग्नियाओं वक्‍लाओ फमन 
बखलाव माली अला अयाली अदखलहुन्नार वला भुवाली। ” 

पाठकोको यह जानकर आइचर्य होगा कि गुजराती पाठक पच्चीस 
प्रतिशत गव्दोको आसानीसे समझ लेते है यानी अनकी भापामें ये प्रचलित है। 


हरिजनसेवक, ३०-९-३९, पृ० २६३ 


९१ 
अच्छिक गरीबी बनाम धनवानोकी संरक्षकता 


प्र० --- धर्ममय अपायोसे लाखो रुपये कैसे कमाये जा सकते हूँ ? स्व॒० 
श्री जमनालालजी, जो अआत्तम व्यवसायी थे, कहा करते थे कि धन कमानेमे 
पाप तो होता ही है। घनिक कितना ही सज्जन क्यो न हो, वह अपने कमाये 
हुओ वनमे से अपनी सच्ची जरूरतसे कुछ अधिक तो खर्च कर ही डालता हे। 
यह भी पाप है। अिसलिओ ट्रस्टी बननेकी वात छोडकर धनवान न बनने 
पर ही जोर क्यो न दिया जाय ? 

अ० --प्रइन अच्छा है। जिससे पहले भी यह मुझसे पूछा जा चुका है। 
जमनालालजीने जो यह कहा कि धन कमानेमें पाप तो है ही, वह ठीक वैसा 
ही हे जैसा गीतामें कहा गया है कि आरम्भमात्र दोपपूर्ण है। मेरा यह विश्वास 


१८१ 
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है कि जान-वुझकर पाप न करते , हुओ भी घन कमाया जा सकता है। 
अुदाहरणके लिओ, अगर मुझे अपनी ओक ओेकड जमीनमे सोनेकी कोओ खान 
मिल जाय, तो में धनवान वन जाअभूगा। पर घनवान न वनने पर तो मेरा 
जोर है ही। मैंने जो धत कमाना छोड दिया, असका मतलब ही यह है कि 
घनी लोग अपने धतका अपयोग सेवाके लिओे करे। यह भी ठीक है कि धन- 
वान भरसक कोशिश करने पर भी अकसर अपने गरीब साथियोके मुकावले 
कुछ ज्यादा ही खर्चे कर डालेगा। लेकिन यह कोओ नियम नही है। आम 
तौर पर स्व० जमनालालजी मध्यम श्रेणीके अनेक छोगोकी और अपने साथि- 
योकी तुलनामे कम ही खर्च करते थे। मैने जैसे सैकडो धनवानोको देखा है, 
जो अपने लिओे वडे कजूस होते है। वे जैसे तैसे अपना गुजारा करते है! यह भी 
नही कि जिसमें वे किसी तरहका गौरव अनुभव करते है, अपने अपर कम 
खर्च करनेका अनका ओेक स्वभाव ही बन जाता है। 

घनवानोके लछडकोके वारेमे भी मुझे यही कहना है। मेरा आदर्श 
तो यह है कि धनवान लोग अपनी सन्तानके लिओे धनके रूपमे कुछ न छोडे। 
हा, अुनको अच्छी शिक्षा दे, रोजगार-बन्धेके लिओ तैयार करे और स्वावलम्बी 
वना दे। परन्तु दुख तो यह है कि वे जैसा नहीं करते। अुनके वारूक 
पढते है, गरीवीकी महिमा भी गाते है, छेकिन अपने लिओ वे अधिकेसे अधिक 
घन चाहते है। जैसी हालतमे में अपनी व्यावहारिक बुद्धिका अुपयोग करके 
अन्हे वही सलाह देता हू जो अुनके बसकी होती है। हम लोगोको, जो 
गरीबीको पसन्द करते है, अुसे अपना धर्म मानते है और अधिक समानताके 
हामी है, धतवानोसे द्रेष व करना चाहिये। यदि वे अपने धनका सदुपयोग 
करते है, तो अुससे हमे सतोष होना चाहिये। साथ ही हमें यह श्रद्धा 
रखनी चाहिये कि अगर हम अपनी गरीबीमे सुखी और आनन्दित रहेंगे, 
तो धनवान लोग भी हमारी नकल करेगे। सच तो यह है कि गरीबीमे 
घमंका दर्शन करनेवाले और मिलने पर भी धनका त्याग करनेवाले लोग 
दुनियामें जिनेगिने ही पाये जाते है। जिसलिओ हमें अपने जीवनके द्वारा 
यह सिद्ध कर दिखाना होगा कि असलमे धर्मके रूपमे स्वीकार की गओी 
गरीबी ही सच्ची सम्पत्ति है। 


हरिजनसेवक, १-३-४२, पृ० ६२ 


९२ 
गरीबोके संरक्षक और सेवक बने 


[७ मार्च, १९३१ को दिल्लीमे भारतीय व्यापारी-सघके समक्ष दिये 
गये गाधीजीके भाषणसे। ] 


आपके अध्यक्ष महोदयने काग्रेसकी वहुत तारीफ की हे और साथ ही 
अन्होने यह भी सुझाया हे कि आथिक मामलोमे कोओ भी निर्णय करनेसे 
पहले काग्रेसको व्यापार-विशेपज्ञोका अभिप्राय ले लेना चाहिये। मैं अिस 
सुझावका स्वागत करता हू। काग्रेस हमेशा आपकी सलाह और सहायता 
पानेको आत्सुक रहेगी। लेकिन मुझे आपसे कहना चाहिये कि काग्रेस किसी ओेक 
खास वर्गकी सस्था नही है। वह तो सभी वर्गोकी है। मगर चृकि हिन्दुस्तानकी 
आवादी ज्यादासे ज्यादा किसानोकी है अिसलिओे वह किसानोकी प्रतिनिधि 
बनना चाहती है। काग्रेसकों दरअसल हिन्दुस्तानके गरीबोका ही प्रतिनिषित्व 
करना चाहिये। लेकिन अिसका यह अर्थ नहीं कि और सव वर्गों -- मध्यम- 
वर्ग, व्यापारी वर्ग या जमीदारों-- का नाथ करके गरीवीका हित साधना 
है। जिसका अर्थ मात्र अतना ही है कि दूसरे सब वर्गोकों गरीबोके हितके 
अनुकूल होकर रहना है। काग्रेस हिन्दुस्तानमे व्यापार-अद्योगकी अआुन्नति चाहती 
है। भिसके लिओ वह सतत प्रयत्नगील है। थीरे धीरे व्यापारी वर्ग काग्रेसकी 
ओर आक्ृष्ट होता चला आ रहा हे। पिछले वर्ष व्यापारियोने आन्दोलनमें 
जो मदद दी हें वह स्वुत्य हे। मुझे भी आपने निमत्रण देकर जो आज यहा 
बुलाया है वह मेरे नामके कारण नहीं वल्कि भिसलिशे कि में काग्रेसका 
नम्र सेवक हू और दरिद्व-तारायणका प्रतिनिधि ह। व्यापारी वर्गकी ओरसे 
की गओ सेवाओको में भूल नहीं सकता। लेकिन में चाहता हू कि आप ओक 
कदम और आगे वढे। आप काग्रेसको अपनाजिये, अुसे अपनी वना लीजिये, 
तो हम खुणी खुणी आपके हाथोमे अुसकी लगाम सौप देंगे। यह काम आपके 
हाथो ज्यादा अच्छी तरह होगा। लेकिन काग्रेसकी लगाम आप अपने हाथमे 
जअिसी जर्त पर ले सकेंगे कि आप अपनेको गरीबोके सरक्षक और सेवक 
समझे या पडित मालवीयजीके शब्दोमें कह॒ तो आपको शुद्ध कौडी ' पाकर 
सतोप मानना चाहिये। आप कहेगे कि यह असम्भव है। लेकिन जैसी वात 
नही। शुद्ध नीतिसे व्यापार करनेवाले अनेक मित्रोको में जानता हू। अब यह 
खुली वात है कि आप चाहे तो आसानीसे काग्रेसकी वागडोर अपने हाथमे 
ले सकते है । आप जानते हैं कि काग्रेसके विधानके जैसा कोओ लोकजाही विधान 


१२१८३ 
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नही है। वह पिछले दस वर्षसे विना किसी रुकावटके काम करता रहा है। 
वह वस्तुत बालिय मताधिकारके आधार पर ही रचा गया है। 


यग जिंडिया, १६-४-३१, पृ० छ८ट, ७९ 


९३ 
अपनी दोलतका त्याग करके तृ असे भोग 


[ खेडा जिलेके अक गावमे हुओ ओक सहास्त्र डकैतीके सिलसिलेमे गाधीजी 
द्वारा लिखित 'ओेक दुखद घटना शीर्षक लेखसे। |] 


£ धतवानोको अपना धर्म सोच लेना है। अगर अपनी जायदादकी रक्षाके 
लिओ अन्होने सियाही वगैरा रखे, तो मुमकिन है कि लूट-मारके हगाममे 
ये रक्षक ही अुनके भक्षक वन जायेगे। अिसलिओ धनवानोकों या तो हथि- 
यार चलाना सीख छेना चाहिये या अहिसाकी दीक्षा ले छेनी चाहिये। जिस 
दीक्षाको लेने और देनेका सबसे आत्तम मत्र है 'तिन त्यक्तेन भुजीथा '-- 
अपनी सपत्तिका त्याग करके तू अुसे भोग | जिसको जरा विस्तारसे समझाकर 
कहू तो यह कहगा “तू करोडो खुशीसे कमा। लेकिन समझ ले कि तेरा 
घन सिर्फ तेरा नही, सारी दुनियाका है, अिसलिओं जितनी तेरी सच्ची 
जरूरते हो अतनी पूरी करनेके बाद जो बचे अुसका अुपयोग तू समाजके 
लिओ कर। ” शान्तिकी साधारण अवस्थामे तो अिस नसीहत पर अमल नही 
हुआ। लेकिन सकटके जिस समयमें भी अगर धन्तिकोनें जिसे नहीं अपनाया, 
तो दुनियामे वे अपने धन और भोगके गुलाम बनकर ही रह सकेंगे और 
अन्तमे दरीर-बलवालोकी गुरामीमे बथ जायेंगे। 

“ मै अुस दिनको आता देख रहा ह जब धनकी सत्ताका अन्त होनेवाला 
है और गरीबोंका सिक्का चलनेवाला है, फिर चाहे वह्‌ शरीर-बलसे चले 
या आत्मबलसे। शरीर-बलसे प्राप्त की हुओ सत्ता मानव-देहकी तरह 
क्षणभगुर होगी, जब कि आत्मबलल्‍से प्राप्त की हुओ सत्ता आत्माकी तरह 
अजर-अमर रहेगी। 

हरिजनसेवक, १-२-४२, पूृ० २० 


[ गाधीजीके अपरोक्त नोटके सिलसिलेमे श्री शकरराव देवने जो प्रब्न 
पूछा था अुसका जवाब देते हुओ गाधीजी द्वारा 'हरिजनसेवक ” के १ माच, 
१९४२ के अकमे पृ० ६३ पर लिखित “अशुद्ध ही नही” शीर्षक लेख। ] 


अपनी दीरूतका त्याग करके तू अुसे भोग १८५ 


श्री अकरराव देव लिखते है 

“ पिछले  हरिजनसेवक ' के 'ओअेक दु खद घटना * झीर्पक अपने 
लेखम आप बनवानोंसे कहते हैं कि वे करोडो खुशीसे कमायें, छेकिस 
यह समझ ले कि अुनका वह बन सिर्फ ओअन्हीका नहीं सारी दुनियाका 
है, जिसलिओे अपनी सच्ची जर्रतोकों पुरा करनेके वाद जितवा 
धन बचे अुसका अपयोग अन्हे समाजके लिओ करना चाहिये। जब 
मैने अिसे पढा तो पहला सवाल मनमें यह अठा कि असा क्‍यों होना 
चाहिये ? पहले करोडो कमाना और फिर समाजके हितके लिखे अन्हे खर्च 
करना ” आजकी जिस समाज-रचनामे करोडो कमानेके सावन अश्ुद्ध 
ही हो सकते है, और जो आदमी अशुद्ध सावनोसे करोडों कमाता 
अससे 'तेन त्यक्तेन भुजीथा ” मनके अनुसार चलनेकी आशा नहीं ही 
रखी जा सकती, क्योंकि अशुद्ध साधनों द्वारा करोड़ों कमानेंकी 
क्रियामें कमानंवालेका चरित्र दूषित या श्रण्ट हुओ बिना रह ही नहीं 
सकता। जिसके सिवा, आप तो हमेनासे शुद्ध भावना पर जोर देते 
रहे हैं। मुझे डर हे कि जिस मामलेमें कही लोग गलूतीसे यह न 
समझ ले कि आप साधनोकी अपेक्षा साथ्य पर ज्यादा जोर दे 
रहे है। 

४“ अतर्भेव मेरा निवेदन है कि आप कमाओके साधनोकी शुद्धता 
पर भी अधिक नहीं तो अुतना जोर अवव्य दीजिये, जितना कमाये 
हुओ धनकों छोकहितके कामों खर्च करने पर देते है। मेरे विचारमे 
यदि साधनोकी शुद्धिका दृढतासे पालन किया जाय, तो कोओ 
आदमी करोडो कभी कमा ही नहीं सकेगा और आस दक्षामें समाजके 
हितके लिओ भुसे खर्च करनेकी कठिनाओ बहुत गौण रूप ले लेगी। ” 
में अिससे सहमत नहीं हु। मैं निश्चित रूपसे यह मानता हू कि 

आदमी बिलकुल बुद्ध साधतोसे करोडो रुपये कमा सकता है। जिसमें यह 
मात लिया गया है कि अुसे कानूनन सम्पत्ति रखनेका अधिकार है। दलीलके 
तौर पर मैने यह माना है कि निजी सपत्ति अपने आपमें अबग्ुद्ध नहीं समझी 
गओऔ है। अगर मेरे पास किसी ओके खानका पट्टा है और मुझे अुसमे से 
अचानक कोओ अनमोल हीरा मिल जाता है, तो में अका्मेक करोडपत्ति 
बन सकता हू और कोओ मुझ पर अशुद्ध सावनोका अुपयोग करनेका दोप 
नही लगा सकता। ठीक यही बात अुस समय हुओ थी, जब कोहिंनूरसे कही 
अधिक मूल्यवान क्यूलीतन नामक हीरा मिला था। जैसे और क्जी अुदाहरण 
आसानीसे गिनाये जा सकते हैं। नि सदेह करोडो कमानेकी बात मैने बसे ही 
लोगोके लिझे कही थी। 


१८६ आर्थिक और आद्योगिक जीवन 


में अस,रायके साथ नि सकोच अपनी सम्मति जाहिर करता हु कि 
आम तौर पर घनवान--केवल धनवान ही क्यो, वल्कि ज्यादातर लोग 
-- जिस वातका विशेष विचार नहीं करते कि वे पैसा किस तरहसे कमाते 
हैं। अहिसक आपायका प्रयोग करते हुओ हमे यह विश्वास तो होना ही 
चाहिये कि कोओ आदमी कितना ही पतित क्यों न हो, यदि अुसका जिलाज 
कुणलतासे और सहानुभूतिके साथ किया जाय तो असे सुधारा जा सकता 
हैं। हमे मनुष्योमे रहनेवाले दैवी अगको जगानेका प्रयत्न करना चाहिये। 
ओऔर जआाणा रखनी चाहिये कि आअुसका अनुकूल परिणाम निकलेगा। यदि 
समाजका हरेक सदस्य अपनी शक्तियोका अपयोग वैयक्तिक स्वार्थ-साधनके 
लिओ नहीं वल्कि सबके कल्याणके लिओ करे, तो क्या जिससे समाजकी 
सुख-समृद्धिमें वृद्धि नहीं होगी? हम जैसी जड समानताका निर्माण नहीं 
करना चाहते, जिसमे कोओ आदमी अपनी योग्यताओका पूरा पूरा अुपयोग 
कर ही न सके। जैसा समाज अन्तमे नष्ट हुओ बिना नहीं रह सकता। 
जिसलिओ मेरी यह सलल्‍ाह विलकुल ठीक है कि धनवान छोग चाहे करोड़ों 
रुपये कमाये (वेशक, केवल ओमानदारीसे ), लेकिन आनका अद्देग्य वह सारा 
पैसा सबके कल्याणसे समर्पित कर देनेका होना चाहिये। तेन त्यक्तेव 
भुजीथा ” मत्रमे असाधारण ज्ञान भरा पडा है। मौजूदा जीवन-पद्धतिकी 
जगह, जिसमें हरअेक आदमी पडोसीकी परवाह किये विना केवल अपने ही 
लिओ जीता है, सवका कल्याण करनेवाली नयी जीवन-पद्धतिका विकास करना 
हो, तो अुसका सबसे निब्चित मार्ग यही है। 


श्र 
“कलकी चिन्ता न करे ' 
[ सार्वजनिक खर्चे” श्षीर्पेक लेखसे नीचेका भाग दिया गया ह।] 


जब हम अैसी निश्चिन्तता हासिल कर छेगे कि 'खानेकों मिल जाये 
तो ठीक, न मिले तो हरि-जिच्छा ” तव हम अनेक झश्नठोसे मुब्ति पा जायेगे 
और स्वतस्त्रता हमारे आगनमे आकर नाचने लछगेगी। कोओ यह न माने कि 
निश्चिन्त लोगोको अच्तमें भूखका ही शिकार होना पडता हे। कीडीको कन 
और हाथीको मन भर देनेवाला भगवान मनृष्यके लिझें भी अुसकी रोजकी 
खुराक जुटा ही देता है। सृष्टिकि जीव कलकी चिता न करके दूसरे दिनकी 
प्रतीक्षा भर करते हैं। पर मतुप्यने घमडमे आकर यह मान लिया कि में 
ही सृप्टिके निर्माण और नाथका स्वामी हू। अुसका यह घमड आऔश्वर 
रोज अुतारता हे, मगर मनुप्य अुसे छोडना नहीं चाहता। सत्याग्रह यह 
घमड दूर करनेके लिओ ही आयोजित वस्तु हे। 


यग जिडिया, २१-५-३१, पृ० ११८ 


ब्प्‌ 
अपरिग्रहकी ओर 


क्या जरूरत हे कि हम सव लोग जायदाद रखे? हम अआसे कुछ जर्से 

तक रखनेके वाद छोड क्‍यों न दे? वर्माधर्मका जिन्हें खयाल नहीं असे 
व्यापारी वेओमानीसे भरे मतलबोके लिय्रे जैसा करते है, तो फिर हम भेक 
बडे और नीतियक्त मतलूवकों हासिल करनेके लिओ जैसा क्‍यों करे? हिन्दु- 
ओके लिय्रे अेक खास अम्र हो जाने पर यह मामूली वात थी। प्रत्येक हिन्दूसे 
यह आशा रखी जाती थी कि ओक अर्से तक गृहस्थाश्रममें रहनेके वाद 

वह वैसा ही जीवत अस्तियार करे, जिसमे जायदाद पास नहीं रखी जाती। 
यह पुरानी अुम्दा रूढि हम फिरसे ताजी क्यों न करे ? आखिर जिसका 
अर्थ यही होता हे कि हम अपने निर्वाहके लिझे अुनकी दया पर 
निर्भर रहते है, जिन्हे हमने अपनी जायदाद सौप दी है। यह विचार मेरे 
दिलकी बडा आकर्षक मालम होता हे। अँसे विब्वासके लाखो अदाहरणाम 
क्षेक भी दष्टात जैसा नहीं मिलेगा, जिसमें विः्वासका दुरुपयोग हजा हो। 


१८७ 


१८८ आथिक और औद्योगिक जीवन 


अवश्य जिसमें से कितने ही नैतिक सवाल पैदा होते है। ओक पिता-पुत्र॒का 
दृष्टात छीजिये। यदि पुत्र पिताके जैसा ही असहयोगी है तो फिर पिता 
अपनी जायदादकी मालिकीके हकका वोझ आस पर लादकर असे क्यों लल- 
चाये ? असे सवाल तो हमेशा ही पैदा होगे। मनुष्यकी नैतिक कीमत कितनी 
है जिसकी जाच सदाचारके जैसे गूढ प्रझन वारीकीसे तौलनेकी अुसकी शक्ति 
कितनी है जिस पर निर्भर है। वेओमान शख्सोको जिसका दुरुपयोग करनेका 
मौका न देकर यह रूढि किस तरह व्यवहारमे लाओ जा सकती है, जिसका 
निर्णय तो अक बडे असेके अनुभवके बाद ही हो सकता है। फिर भी 
जिस खयालसे कि असका दुरुपयोग होगा, किसीको जिसका प्रयोग करनेके 
प्रयत्नसे रुकना न चाहिये। गीताके दिव्य रचयिता “दिव्य गीता” का सदेश 
देनेसे न रुके, यद्यपि वे शायद जानते थे कि सब प्रकारकी बुराजिया, यहा 
तक कि खूनकों भी न्‍्यायसगत ठहरानेके लिझे अुसको खूब तोडा-मरोडा 
जायगा । 


हिन्दी नवजीवन, ६-७-२४, पृ० ३८२ 


९६ 
पूंजीपतियोंका कर्तव्य 
श्री घनश्यामदास बिडलाने अुस दिन महाराष्ट्र व्यापारी सम्मेलन 
(गोलापुर) की अध्यक्षता करते हुओ ओअेक भाषण दिया, जिसमे अन्होने अपने 
विचार श्रोताओके सामने बहुत नि सकोच भावसे प्रगट किये। 
पूजीपतियोके कर्तव्य पर बोलते हुओ अन्होने ओक जैसा आदर पेश 
किया, जिसमें कोओ सुधार या सशोधन करना ओेक श्रमिकके लिओे भी कठित 
होगा। व्यापारी-वर्गके बीच ओकताकी वकालत करते हुओ अन्होने कहा 
“ लेकिन मुझे स्पष्ट करने दीजिये कि में व्यापारियोके लिझे 
जिस ओकताकी सूचना कर रहा हु भुस अकताका अुद्देश्य सेवा होना 
चाहिये, शोषण नही । आधुनिक पूजीपतियोकी जिधर कुछ समयसे काफी 
निंदा की जाती रही है। छोगोकी जैसी धारणा हो गयी है कि 
अुनका ओक पृथक वर्ग है। लेकिन प्राचीन कालमें परिस्थिति बिलकुल 
भिन्न थी। अगर हम प्राचीव कालके वैश्यके कार्योका विश्लेषण करे, 
तो हम पायेगे कि ओन्हे व्यक्तिगत छाभके बजाय सामाजिक भछाओके 
. लिओ अुत्पादन और वितरणका कतंव्य सौपा गया था। अपनी सारी 
सम्पत्ति वह राष्ट्रके हितके लिओ ओक सरक्षकके रूपमे रखता था। 


विशेष प्रतिनिधित्व १८९ 


पूजीपति यदि अपना वास्तविक कार्य पूरा करना चाहते है, तो अन्हे 
गोपकोके रपमें न रहकर समाजके सेवकोंके सूपमें रहना चाहिये। 
अगर हम अपना कतेंव्य समझें और अूसका पालन करे, तो साम्यवाद 
या बोलणेविज्म नहीं पतप सकता। में तो यहा तक कहूगा कि अपने 
क॒तेव्यकी भ्रुपेक्षा करके हम खुद ही साम्यवाद और बोलशेविज्ष्मको 
वढनेके लिओे अुपजाओ्‌ जमीन प्रदान करते है। अगर हम अपने कर्तव्यको 
समझें और असका श्रद्धापू्वक पालन करे, तो मुझे पूरा भरोसा हे कि 
हम समाजको कओ बवुराजियोसे बचा सकते है। में वता चुका हू कि 
हमारा सच्चा कार्य अृत्पादन और वितरण करना हे। आशिये, 
हम समाजकी सेवाके लिखे अआत्पादन और वितरण करे। हम जीये 
और यदि सबके हितके लिओ हमें अपना वलिदान भी करना पडे तो 
अुसके लिये तैयार रहे।” 
यग जअिडिया, १९-१२-२९, पृ० ४१३ 


९७ 
विद्येष प्रतिनिधित्व 


[लन्दनकी दूसरी गोलमेज परिपदकी फेडरल स्ट्रक्‍्चर कमेटीमें दिये 
हुओ गाधीजीके 'ओक विनम्र शिकायत ” नामसे छपे दूसरे भाषणसे।] 


अब मैं अपधारा पाच--विश्येपष वर्गेके विशेष मतदार मडलछोके 
प्रतिनिधित्व पर आता हू। वालिग मताबिकारमे मजदूरों और अआनके जैसे 
वर्गोके खास प्रतिनिधित्वकी कोओ जरूरत नहीं है, जिसका कारण में आपको 
समझाअगा। काग्रेसकी या मूक गरीबोकी यह जिच्छा विलकुल नहीं है कि 
जमीदारोसे अुनकी मिल्कियत छीन छी जाय। वे तो केवरू यह चाहते हैँ कि 
जमीदार मजदूरोके सरक्षक वन जाय। मेरे खयाल्‍लसे जमीदारोकों जिस 
वातका गौरव महसूस करना चाहिये कि आनकी रैयत, ये लाखों ग्रामवासी, 
बाहरसे आनेवाले लोगों या अपनेमे से किसीके वजाय जमीदारोको ही अपने 
प्रतिनिधि चुनना पसद करती है। 

अिसलिओ जमीदार अपनी रैयतका साथ दें जिससे भला और सुन्दर 
क्या हो सकता है? लेकिन अगर जमीदारोने यह आप्रह रखा कि दो 
सभाओं हो तो दोमे से ओअेकमें अथवा ओक सभा हो तो अुसमें जुनके खास 
प्रतिनिधि लिये जायें, तो वे सचमुच झगडेका वीज वोयेगे। और में आगा 
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जुटाना ओदवरका काम होगा, अुसका नहीं। जिस आदर्श तक विरले ही 
लोग पहुच सकते है। अूपरसे असभव दिखाओ देनेवाले अिस आदजंसे हम 
साधारण जिज्ञासुओको दूर नहीं भागना चाहिये। हमें जिस आदर्णको सदा 
दृष्टिमि रखना चाहिये और असके प्रकाशमे अपने परिग्रहकी जाच करते 
रहना चाहिये तथा अुसे कम करनेका प्रयत्न करना चाहिये। सच्ची सम्यता 
आवश्यकताओकी वृद्धिमे नही है, परन्तु जान-बूझ्कर और स्वेच्छापूर्वक आुनके 
घटानेमें है। जिसीसे सच्चे सुख और सन्‍्तोपकी वृद्धि तथा सेवाशक्तिकी 
वृद्धि होती है। जिस कसौटी पर कसकर देखनेसे हमें मालूम होता है कि 
हम आश्रमवासियोके पास असी बहुतसी चीजें है, जिनकी जरूरत हम 
सावित नही कर सकते और जिस प्रकार हम अपने पडोसियोको चोरी करनेका 
प्रलोभन देते है। 

शुद्ध सत्यकी दृष्टिसि शरीर भी ओक परियग्रह ही -है। यह सच कहा 
हे कि भोगकी जिच्छाके कारण आत्माके लिओे दरीरोकी सृष्टि होती है। 
जब यह जिच्छा मिट जाती हे तव फिर जरीरकी आवश्यकता नहीं रह 
जाती और मनुष्य जन्म-मरणके कुचक्रसे मुक्त हो जाता हे। आत्मा सर्व-व्यापक 
है, अभुसे पिंजडे जैसे गरीरमे वन्द रहने या आस पिंजडेके खातिर बुराओी 
करने या किसीके प्राण लेनेकी भी चिन्ता क्यों करनी चाहिये ? जिस प्रकार 
हम सपूर्ण त्यागके आदर्श तक पहुच जाते हैं और जब तक घथरीर रहता 
हे तब तक सेवाके काममे अुसका ओुपयोग करना सीखते है, यहा तक कि 
सेवा, न कि रोटी, हमारे जीवनका आधार वन जाती हे। हम केवल सेवाके 
लिओ खाते, पीते, सोते और जागते हैँ। जैसी मनोवृत्तिसे समय पाकर हमें 
सच्चा सुख और आनन्‍्ददायक दृष्टि प्राप्त होती हे। हम सबको जिस दृष्टि- 
कोणसे आत्म-निरीक्षण करना चाहिये। 

हमें याद रखना चाहिये कि अपरिग्रहका सिद्धान्त वस्तुओकी भाति 
विचारों पर भी लागू होता है। जो मनुष्य अपने मस्तिष्ककों व्यर्थ ज्ञानसे 
भर लेता है, वह अुस अमूल्य सिद्धान्तका भग करता हे। जो विचार हमें 
ओश्वरसे विमुख करते है, या अुसकी ओर नही ले जाते, वे हमारे मार्ममें 
वाघक होते हँ। जिस सम्बन्धमे हम गीताके १३ वे बध्यायमें दी हुजी 
ज्ञानकी व्यास्याका विचार कर सकते हें। वहा हमें यह वताबा गया हे कि 
अमानित्व (नम्नता) आदि ज्ञान है, अन्य सब कुछ अज्ञान है। यदि यह सव 
सच हे---और जिसके सच होनेमें कोओ ञका नहीं है--तों आज हम 
ज्ञान समझकर जिसे गले लगाते हैं वह सव निरा अज्ञान है और जिस- 
लिओ अससे कोओ लाभ होनेके वजाय केवल हानि ही होती है। बिनसे 
दिमाग भटकता है और अन्तमें खाली हो जाता हे। असन्तोप फैलता हैं 


१९२ आंथिक और औद्योगिक जीवन 


और अनर्थ बढते है। कहना न होगा कि यह जडताकी वकालत नही है। 
हमारे जीवनका ओक ओक क्षण मानसिक या शारीरिक प्रवृत्तिसे भरा होना 
चाहिये। परन्तु वह प्रवृत्ति साच््विक, सत्योन्मुख होनी चाहिये। जिसने अपना 
जीवन सेवाके लिओे अर्पण कर दिया है, वह भेंक क्षण भी वेकार नहीं रह 
सकता। परन्तु हमें सत्परवृत्ति कौर दुष्प्रवृत्तिमें भेद करता सीखना होगा। 
सेवापरायण मनुष्यको यह विवेक सहज ही प्राप्त होता है। 


फ्रॉम यरवडा मदिर, प्रक० ६ 


॥५ 


५५ 


वैध परिग्रहका बचाव 


प्र०--- जब तक धन-दौलत है, हर हालतमें, अुसकी हिफाजत भी 
होनी चाहिये। फिर क्‍या वजह है कि आय जिस चीजकों समझ नहीं पाते ? 
प्रत्येक स्थितिमे हिसासे बचे रहनेका आपका आग्रह बिलकुल अव्यावहारिक 
और असग्त है। मेरे विचारमे अहिंसा कुछ चुने हुओ लोगोके ही कामकी 
चीज हो सकती है। 

अु०---अिस सवालका जवाब अिन पृष्ठोमें और यंग मिडिया! 
में भी कओ बार किसी न किसी रूपमें दिया जा चुका है। लेकिन यह ओक 
सनातन सवाल है। जिसलिओ मेरा काम है कि जितनी बार यह पूछा जाय, 
में जिसका जवाब दू। और, जव प्रश्नकर्तके समान सच्चे जिन्नासु पूछते है, 
तब तो जवाब देना ही चाहिये। मेरा दावा यह है कि आज भी, जब 
हमारे समाजकी रचनाका आधार सोच-समझकर अपनाओ हुओ अहिंसा नहीं 
है, सारे ससारमें मनृष्य-जाति ओक-दूसरेकी भलमनसाहत पर ही जी रही 
है और अपनी दौछतको वचाये हुओ है। अगर असा न होता तो दुनियामों 
बहुत ही थोडे और बहुत ही कर आदमी वचे होते। लेकिन हकीकत यह नही 
है। परिवारमे लोग परस्पर स्नेंहके वन्धनमें वधे रहते हैं। और परिवारोकी 
तरह ही सम्य माने जानेवाले मानव-समाजमें राष्ट्रोंके अछग अछग दल भी 
परस्परके जिन वन्बनोसे व्धे हुओ हैँ। फर्क जितना ही है कि वे जीवनमें 
अहिसाके नियमकों सर्वोपरि नहीं मानते। अिसका मतलरूव यह हुआ कि 
अभी बुन्होंनें जिसकी असीम गक्तियोकी थाह नहीं गाजी हे। में यह कहूगा 
कि अब तक सिर्फ अपनी जडताके कारण ही हम यह मानते रहे हैं कि 
अहिसाका सपूर्ण पालन अपरिग्रह आदि सयम-सूचक ब्रतोकों धारण करनेवाले 
कुछ मिनेगिने छोग ही कर सकते है। वात यह है कि अगर हमें अहिंसाके 
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क्षेत्रमें नितननजी जोव करनी हो और मानव-जाति पर शासन करनेवाले 
जिस सनातन और महान नियमकी नयी नयी शक्तियोका समय समय पर 
ससारकों परिचय कराना हा, तो क्षिसके लिओ ग्रम-नियमोका पाठन आवश्यक 
है। अगर ससारका यही सर्वश्रेप्ठ नियम हे, तो बह सबके लिये कत्याण- 
कारक होना चाहिये। जो अनेक असफलताओे हमारे देसनेमे आती है, 
वे जिस नियमकी नहीं, क्षिसका पालन करनेवालोकी हैँ। क्योकि अनमे से 
कजियोको यह पता तक नहीं रहता कि वे जाने-अनजाने क्षिस नियमके अपथीन 
वरत रहे हूँ। जब मा जपने वच्चेके लिजे खुद मरनेकों तेयार हो जाती 
है, तो वह अनजाने ही जिस नियमका पालन करती हू। में पिछले पचास 
वरससे छोगोकों यह समझाता रहा हू कि वे जिस नियमको समझ-वज्ञकर 
अपनाये और असफल होने पर भी जिसके पालनमे दत्तचित्त बने रहे। 
पचास वर्षके जिस प्रयोगका परिणाम आश्चर्यजनक हुआ हे और अहिसामे 
मेरी श्रद्धा भुत्तरोत्तर बढती गओ_ी हे। मैं दावेके साथ कहता हू कि छगातार 
प्रयत्न करते रहनेसे ओक समय वह आयेगा, जब लोग सर्वत्र ओमानदारीमे 
कमाये हुओ वनका स्वेच्छासे आदर करेगें और आुसकी रक्षामे सहायक हागे। 
जिसमें बक नहीं कि यह वन पापका घन न होगा और णलिसमे असमानताणोका 
वह अआद्धत प्रदर्शन भी न होगा जिसमें आज हम घिरे हुओ हे। अहिंसाके 
ब्रतधारीको अन्याय और अनीतिसे कमाये जानेवाले बनसे जातफ्रित न होना 
चाहिये, क्योकि आसके पास हिंसाका सफल प्रतिकार करनेके लिजे सत्याग्रह 
और असहयोगका अहिसक अस्त्र मौजूद ह। जहा कही जिस अस्त्रका सचाजीके 
साथ पर्याप्त अपयोग किया गया हे, वहा हिंसक शस्तरोफी कोओ जावश्यकता 
ही नहीं रह गओऔ हे। अहिसाके सपूर्ण जास्त्रकों जनताके सामने सखनेफा 
दावा तो मैने कभी नहीं किया। अूसके छिझओे जैसा दावा कभी किया भी 
नहीं जा सकता। जहा तक में जानता हु, किसी भी भौतिक झास्तके डिखे, 
यहा तक कि गणित जैसे निश्चित आस्त्रकें लिआ्रे भी, जिस तरहका दावा 
नहीं किया जा सकता। मैं तो ओक सत्य-शोवक मात्र हु और प्रश्नकर्ताकी 
तरह सत्यकी जिस शोवमे मेरा अनुसरण करनेवाले मेरे कुछ साथी भी हूँ। 
अपने जिन साथियोको में आमत्रण देता ह कि सत्यकी जिस जत्यन्त कठित 
किन्तु अतिभय रसवपूर्ण गोबमे वे मेरा साथ दें। 
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करेगा जो हिसा कभी नहीं कर सकती | जमीदारो, पूजीपतियों और राजायोकी 
वर्तेमान सत्ता तभी तक कायम रह सकती हे, जब तक साधारण छोग सपनी 
खुदकी ताकतकों अच्छी तरह पहचान नहीं लेते। यदि छोग जमीदारी या 
पूजीवादकी बुराओऔके साथ असहयोग कर दें, तो वह निष्प्राण होकर मर 
जायगी। पचायत-राजमें पचायतकी ही वात मानी जायेगी और पचायत 
अपने बनाये हुओ कानूनके जरिये ही काम कर सकती हं। 


हरिजनसेवक, १-६-/४७, पृ० १४८ 


१०२ 
विपत्तिसे बचें 


हालके अत्तर प्रदेशके दौरेमे मुझ जितना हर्ष किस वातकों देखकर 
हुआ आअतना और किसी वातसे नहीं हुआ कि कओ युवक्र जमीदारों णौर 
तालुकेदारोने अपने जीवनको काफी सादा बना लिया हे और देशभजितपूर्ण 
थुत्माहसे प्रज्यलित होकर वे किसानोका भार कम कर रहे हैं। मैने वहुतसे 
जमीदारोके कथित अत्याचारोके भयकर वर्णन सुने थे और यह भी सुन्रा था 
कि वे तरह तरहके मौको पर किस तरह जायज और नाजायज कर वसूड 
करते हैँ, जिसके परिणामस्वरूप किसानोकी स्थिति बिलकुल गुलामकी-सी हो 
गओ है। जिसलिओ जिस तरहके कओ नौजवान तालुकेदार जब मेरे देसनेमे 
आये, तो मुझे सानद आइचर्य हुआ। 

परन्तु अिस सुधारके और आगे बढने और सपूर्ण होनेकी जररत हे। 
आनमें से अच्छेसे अच्छोके और किसानोके बीच अभी भी जेक वडी खाओ है 
जो थोडासा काम किया गया है अुसके लिओे भुनके मनमें अहकार-मूव्क 
कृपाकी और आत्म-सतोपकी भावना भी हे, जो नहीं होनी चाहिये। असठ 
बात यह हूँ कि कुछ भी किया जाय, वह किसानोकों ओआुनका हक देरसे छौटा 
देनेके सिवा और कुछ नही हे। यह वर्णाश्रम घर्मकी भयकर विक्वेतिका परि- 
णाम है कि तथाऊथित क्षत्रिय अपनेको श्रेष्ठ मानता हे और गरीब किसान 
परम्परागत निक्ृष्टताका दर्जा चुपचाप यह मानकर स्वीकार कर छेता 
है कि अुसके भाग्यमे वही लिखा हे। यदि भारतीय समाजको यान्तिपूर्ण मार्ग 
पर सच्ची प्रगति करनी है, तो धनिक वर्गको निश्चित रूपने यह स्वीकार कर 
लेना होगा कि किसानके भी वैसी ही आत्मा हू जैसी अनके है और अयनी 
दौलतके कारण वे गरीवसे श्रेष्ठ नही है। जैसा जापानके जुमदावोने क्या, 
अुसी तरह अन्हे भी अपने आपको सरक्षक मानना चाहिप्रे। शुनके पास जो 
धन है अुसे यह समझकर अन्हे रखना चाहिये कि अुसका ओुपयोग अुन्हे अपने 
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सरक्षित किसानोकी भलाओके लिओ करना है। अृस हालतमे वे अपने 
परिश्रमके कमीशनके रूपमे वाजिव रकमसे ज्यादा नहीं लेगे। जिस समय 
धनिक वर्गके सर्वथा अनावश्यक ठाठवाट और फिजूलखर्चीमे तथा जिन 
किसानोके वीचमे वे रहते है अनके गदगी भरे वातावरण और कुचल डालते- 
वाले दारिद्रद्रमे कोओ अनुपात नही हे। जिसलिओ ओक आदर्श जमीदार किसा- 
नका बहुत कुछ बोझा, जो वह अभी अआठा रहा है, अकदम घटा देगा। वह 
किसानोके गहरे सपर्कमे आयेगा और अुनकी आवश्यकताओको जानकर अस 
विरागाके स्थान पर, जो अनके प्राणोको सुखाये डाल रही है, अुनमे आमाका 
संचार करेगा! वह किसानोके सफाओ और तन्‍्दुरुस्तीके नियमोके अज्नानको 
दर्शंककी तरह देखता नहीं रहेगा, बल्कि जिस अजानको दूर करेगा। किसानोके 
जीवनकी आवश्यकताओकी पूर्ति करनेके लिओ वह स्वय अपनेको दरिद्र बना 
लेगा। वह अपने किसानोकी आशिक स्थवितिका अध्ययन करेगा और जैसे 
स्कूल खोलेगा, जिनमें किसानोके बच्चोके साथ साथ वह अपने खुदके वच्चोको 
भी पढायेगा। वह गावके कुओ और तालाबकों साफ करायेगा। वह किसानोकों 
अपनी सडके और अपने पाखाने खुद आवश्यक परिश्रम करके साफ करना 
सिखायेगा । वह किसानोके वेरोकटोक भिस्तेमालके लिओ अपने खुदके वाग 
मि सकोच भावसे खोल देगा। जो गैर-जरूरी जिमारते वह अपनी मौजके 
लिओं रखता है, अुनका अपयोग अस्पताल, स्कूल या असे ही दूसरे कामोके लिओे 
करेगा। यदि पूजीपति वर्ग कालका सकेत समझकर सम्पत्तिके वारेमे अपने 
जिस विचारको वदल डाले कि अुस पर अुसका ओशव्वर-प्रदत्त अधिकार है, तो 
जो सात लाख घूरे आज गाव कहलाते हैं अन्हे आनन-फाननमे शान्ति, 
स्वास्थ्य और सुखके धाम बनाया जा सकता है। मेरा दढ विश्वास है कि 
यदि पूजीपति जापानके अमराबोका अनुसरण करे, तो वह सचमुच कुछ 
खोयेगा नही और सब कुछ पायेगा । केवल दो मार्ग हैं जिनमे से पूजीपतियोको 
अपना चुनाव कर लेना है। ओक तो यह कि पूजीपति अपना अतिरिक्त 
सग्रह स्वेच्छासे छोड दे ओर असके परिणामस्वरूप सबको वास्तविक सुख 
प्राप्त हो जाय । दूसरा यह कि अगर पूजीपति समय रहते न चेते, तो करोडो 
जाग्रत किन्तु अज्ञान और भूखे लोग देशमे जैसी गडवड मचा दे जिसे ओेक 
वलझाली हुकूमतकी फौजी ताकत भी नहीं मिटा सकती। मैंने यह आगा 
रखी हे कि भारतवर्ष जिस विपत्तिसे वचनेमे सफल रहेगा। आअुत्तर प्रदेशके 
कुछ नौजवान तालुकेदारोसे मेरा जो घनिष्ठ सपककं हुआ हे, अुससे मेरी यह 
आजा वलवती वनी है। 
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भेरे सपनोका भारत 
लेसक गाधीजी 
जिस सग्रहमे भारतके सामाजिक, आर्थिक, 
राजनीतिक, धाभिक आदि सारे महत्त्वपूर्ण प्रइनो 
पर गावीजीके विचार पेण किये गये हैँ। अिनसे 
पता चलता है कि राष्ट्रपिता स्वतत्र भारतसे 
क्या क्‍या आजगाये रखते थे, और आुसका 
कैसा निर्माण करता चाहते थे। राष्ट्रपति 
डॉ० राजेन्द्प्रसाठ अपनी प्रस्तावनामे लिखते 
है “मेरा विश्वास हे कि यह पुस्तक गाधीजीकी 
विक्षाके बुनियादी आसूलोको प्रस्तुत करनेवाले 
साहित्यमे अंक कीमती वृद्धि करेगी। / 
कीमत २५० डाकख्चे १०० 
शरीर-भ्रम 
लेखक गाधीजी 
हमारे समाजमे गरीरकी मेहनतको और 
मेहनत करके रोटी कमानेवालोको हलकी नजरसे 
देखा जाता है। गावीजीने श्रमकी प्रतिप्ठाको 
बढानेका प्रयत्त किया। यहा जिस विपयमे 
गाधीजीके जो विचार पेण किये गये हैँ, आुनसे 
शरीर-श्रमकी व्यात्या और अुसके महत्त्वका, 
अुसकी आवशध्यकताका और समाजकों अंससे 
होनेवाले लाभोका पता चलता हे। 
कीमत ०२५ डाकसर्च ० १३ 
सर्वोदिय 
लेखक गाघीजी 
गाधीजीके मतानुसार सर्वोदियका अर्य आदर्ण 
समाज-व्यवस्था है। जिस पुस्तक सर्वोदयकी 
विस्तृत चर्चा की गओ हे और बताया गया है 
कि वह कैसे सिद्ध किया जा सकता है। जिस 
सग्रहका अुद्देश्य ससारके सामने गाधीजीका भाति 
भर स्वतत्रताका आदात्त सदेश पेण करना है। 
कीमत २०० डाकख्च ०८५ 
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